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CAPÍTULO UM 


O primeiro passo 
para compreender Deus 


INVOCAÇÃO 


do any ARA ATA ATA 


om namo bhagavate vasudevãya 


otiht-—ó meu Senhor; namah-—minhas respeitosas reverências a Vós; 
bhagavate-—à Personalidade de Deus; vasudevãya--ao Senhor Krsna, 
o filho de Vasudeva. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, ó onipenetrante Personalidade de Deus, ofere- 
go-Vos minhas respeitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Vasudevãya significa “'a Krsna, o filho de Vasudeva"”. Se, can- 
tando o nome de Krsna, Vasudeva, a pessoa pode alcançar todos os 
bons resultados reservados àqueles: que praticam caridade, austeri- 
dade e penitências, deve-se compreender que, cantando esse mantra: 
om namo bhagavate vasudevãya, o autor, o orador ou qualquer um 
dos leitores do Srimad-Bhagavatam estão oferecendo respeitosas re- 
verências ao Senhor Supremo, Krsna, o reservatório de todo o prazer. 
No Primeiro Canto do $rimad-Bhãgavatam, descrevem-se os prin- 
cípios da criação, e por isso o título do Primeiro Canto pode ser 
“Criação”. 

Igualmente, no Segundo Canto, descreve-se a manifestação cósmi- 
ca que surge após a criação. Os diferentes sistemas planetários são 
descritos no Segundo Canto como diferentes partes do corpo univer- 
sal do Senhor. Por esta razão, o Segundo Canto pode-se chamar “A 
Manifestação Cósmica”. Existem dez: capítulos no Segundo: Canto, 
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e nestes dez capítulos narra-se o propósito do Srimad-Bhãgavatam e 
os diferentes sintomas destes propósitos. © Primeiro Capítulo descre- 
ve as glórias do cantar e menciona o processo pelo qual os devotos 
neófitos podem passar a meditar na forma universal do Senhor. No 
primeiro verso, Sukadeva Gosvāmī responde às questões levantadas 
por Mahārāja Parīkşit, qüe lhë pérgüntou`sobré os deveres a serem 
executados na hora da morte. Mahārāja Pariksit estava satisfeito em 
receber Sukadeva Gosvāmī, e orgulhava-se de ser descendente de 
Arjuna, o amigo íntimo de Krsna. Pessoalmente, ele era muito hu- 
milde e manso, mas sentiá-se alegre de'que o Senhor Krsna fosse 
tão bondoso com seus avós, os filhos de Pându, especialmente com 
seu avô Arjuna. E porque-o Senhor Krsha estava sempre satis 
com a família de Mahãrãja Pariksit, na hora da morte de Mahárája 
Pariksit, Sukadeva Gosvâmi foi enviado para ajudá-lo no processo de 
auto-realização. Desde sua infância, Mahãraja Pariksit era devoto do 
Senhor Krsna, e-por isso tinha afeição natural por Krsna: Sukadeva 
Gosvâmi pôde entender sua devoção. Portanto, ele acolheu as. per- 
guntas a ele dirigidas e que lhe dariam o ensejo de descrever os deve- 
res do rei. Porque o rei mencionou que a adoração ao Senhor Krsna 
é a função última de toda entidade viva, Sukadeva Gosvâmi acolheu 
asugestão e disse: “Porque fizeste perguntas sobre Krsna, tuas per- 
guntas são muito gloriosas”" “A seguir, faz-se a tradução do primeiro 
verso. 





VERSO 1 


sita sara 
mia A nar pa dad ar 
ara ama: gai Rg a:e e N 


sri-suka uvãca 
variyân esa te prasnah 
krto loka-hitarn nrpa 
atmavit-sammatah pumsãm 
srotavyâdisu yah parah 


Sri-sukahvuvãca-Sri Sukadeva Gosvami disse; variyân—gloriosa; 
esah-—esta; te-—tuay prasnah-—pergunta; krtah--feita por ti; loka- 
hitam-=benéfica'para todos'ós homens; nirpa-ó rei; atmavit—trans- 
cendentalistas; sammatah-—aprovada; purnsam-—de todos os homens: 
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srotavyâdisu-—em todas as categorias de audição; yah-—que é; parah— 
a suprema. 
TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosyâmi disse: Meu querido rei, tua pergunta é 
gloriosa porque é muito benéfica para todas as classes de pessoas. 
A resposta a esta pergunta é o tema principal que deve ser ou- 
vido e é aprovada por todos os transcendentalistas. 


SIGNIFICADO 

Até mesmo a própria pergunta é tão boa que é o melhor tema 
para 'se ouvir. Por essa simples atividade que consiste em perguntar 
e ouvir, a pessoa pode alcançar a fase de perfeição máxima. Porque 
o Senhor Krsna é a Suprema Pessoa original, qualquer pergunta sobre 
Ele é original e perfeita. O Senhor Caitanya Mahâprabhu disse que a 
perfeição máxima da vida é prestar transcendental serviço amoroso à 
Krsna. Porque as perguntas e respostas sobre Krsna elevam a pessoa 
à posição transcendental, faz-se questão de glorificar as perguntas 
que Mahārāja Pariksit formula sobre a filosofia que fala de Krsna. 
Mahãraãja Pariksit queria que toda a sua mente ficasse absorta em 
Krsna, e tal absorção é possível pelo simples fato de ouvir sobre as 
atividades incomuns realizadas por Krsna. Por exemplo, no Bhagavad- 
gitã afirma-se que pelo simples fato de entender a natureza trans- 
cendental do aparecimento, desaparecimento e atividades do Senhor 
Krsna, a pessoa pode imediatamente retornar ao lar, retornar ao Su- 
premo, e nunca precisará voltar a esta condição miserável, a existên- 
cia material. Portanto, é muito auspicioso ouvir sempre sobre Krsna. 
Logo, Maharãja Pariksit pediu que Sukadeva Gosvâmi'narrasse-as 
atividades de Krsna para que pudesse ocupar sua mentem Krsna- As 
atividades de Krsna não são diferentes do próprio: Krsna. Enquanto 
estiver ocupada em ouvir essas atividades transcendentais de: Krsna, 
a pessoa permanecerá afastada da vida condicionada que étípica da 
existência material. Os tópicos a respeito do Senhor Krsna são tão aus- 
piciosos que purificam-o orador,'o ouvinte eo indagador. Eles: são 
comparados às águas do Ganges, que fluem do dedo do pé do Senhor 
Krsna: Aonde quer-que vão, as águas do Ganges purificam a: terra 
em que passam e as pessoas que nelas'se banham. Igualmente, krsna- 
katha, ou os tópicos sobre Krsna, são tão puros que, onde quer que 
sejam falados, o lugar, o ouvinte, o indagador, o orador:e tudo oque 
está envolvido nessa atividade se purifica. 
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VERSO 2 


rara area at aR ea: | 
aama RI EARN I 


srotavyâdini rãjendra 
nmmãm santi sahasrasah 

apasyatâm âtma-tattvam 
grhesu grha-medhinam 


Srotavya-âdini-—temas para ouvir; rajendra-—ó imperador; nrnãm-— 
da sociedade humana; santi—existem; sahasrasah-—centenas e mi- 
lhares; apasyatâm-—das cegas; ãtma-tattvam—conhecimento acerca 
do eu, acerca da verdade última; grhesu-—no lar; grha-medhinam-— 
de pessoas deveras absortas materialmente. 


TRADUÇÃO 
Aquelas pessoas materialmente absortas, cegas ao conhecimen- 
to sobre a verdade última, ouvem muitos temas comentados na 
sociedade humana, ó imperador. 


SIGNIFICADO 

Nas escrituras reveladas, existem duas nomenclaturas para o chefë 
de família. Uma-é grhastha, e-a outra é grhamedhi. Grhasthas são 
aqueles que, embora convivendo com a esposa e filhos, levam vida 
transcendental é tentam compreender a verdade última. Grhamedhis, 
entretanto, são aqueles que, por viverem apenas para o benefício dos 
seus parentes próximos ou distantes, têm inveja dos outros. A palavra 
medhi indica que se tem inveja dos outros. Os grhamedhis, estan- 
do interessados apenas nos assuntos: da família, na certa invejam-os 
outros: Por-isso, um grhamedhi não se dá bem com outro grhamedhi, 
e numá forma mais ampla, por causa do desejo egoísta, uma comu- 
nidade, sociedade 'ow nação não se dá bem com outra entidade-de 
grau equivalente. Na era de Kali, todos os chefes de família têm in- 
veja uns dos outros porque estão cegos ao conhecimento acerca da 
verdade última. Eles têm muitos temas para ouvir — políticos, cien- 
tíficos, sociais, econômicos:e assim por diante —, porém, devido a 
um pobre fundo de conhecimento, eles relegam as questões sobre as 
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misérias últimas da vida, a saber, as misérias existentes sob a forma 
de nascimento, morte, velhice e doença. De fato, a vida humana serve 
para dar uma solução definitiva ao nascimento, morte, velhice e doen- 
ça, mas os grhamedhis, iludidos pela natureza material, esquecem-se 
de tudo o que está relacionado com a auto-realização. A solução de- 
finitiva para os problemas da vida é voltar ao lar; voltar ao Supremo, 
e assim, como se afirma no Bhagavad-gitã (8.16), as misérias da exis- 
tência material — nascimento, morte, velhice e doença — são  re- 
movidas. 

O processo de voltar ao lar, voltar ao Supremo, é ouvir sobre o 
Senhor Supremo e Seu nome, forma, atributos, passatempos, parafer- 
nália e variedade. As pessoas tolas não sabem disso. Elas preferem 
ouvir algo sobre o nome, forma, etc., de todos os fenômenos tempo- 
rários, e não sabem como utilizar para o seu próprio bem essa pro- 
pensão de ouvir: Como estão desencaminhadas, elas também criam 
alguns textos falsos sobre o nome, forma, atributos; etc., da verdade 
última. Portanto, ninguém deve tornar-se um grhamedhi só para viver 
invejando os outros; a pessoa deve tornar-se um verdadeiro chefe de 
família dirigido pelos preceitos das escrituras. 


VERSO 3 


Aan Ra aa ama aT: 
Ra riem qua goma ana 


nidrayã hriyate naktam 
vyavâyena ca vã vayah 

divã cãârthehayã rajan 
kutumba-bharanena vã 


nidrayã-—dormindo; hriyate—gasta; naktam-—noite; vyavãyena— 
prática sexual; ca—também; vã-—ou; vayah-—duração de vida; diva-— 
dia; ca—e; artha—econômico; ihaya-—desenvolvimento; rajan—ó 
rei; kutumba-—membros familiares; bharanena-— mantendo; vi-—ou. 


TRADUÇÃO 
À noite, semelhante chefe de família invejoso leva sua vida dor- 
mindo ou fazendo sexo, e de dia procura ganhar dinheiro para si 
ou para manter os seus membros familiares. 
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SIGNIFICADO 

Avatual civilização humana baseia-se principalmente nos princí- 
pios de dormir e fazer sexo à noite e ganhar dinheiro de dia e gastá- 
lo na manutenção da família. Tal forma de civilização humana não é 
recomendada pela escola Bhãgavata. 

Como a vida humana é uma combinação de matéria e alma espi- 
ritual, todo o processo de conhecimento védico é orientado a libertar 
da contaminação material a alma espiritual. Essa espécie de conheci- 
mento chama-se ãtma-tattva. Aqueles homens que são muito mate- 
rialistas não percebem esse conhecimento e estão mais propensos ao 
desenvolvimento econômico que lhes propicie © gozo material. Tais 
homens materialistas chamam-se karmīs ow-trabalhadores fruitivos, e 
para obter desenvolvimento econômico ou empenhar-se em atividade 
sexual, eles devem seguir determinadas regras. Àqueles que são mais 
adiantados que os karmis, isto é, os jnânis, os yogis eos devotos, 
proíbe-se estritamente a prática sexual. Os karmis são praticamente 
desprovidos de conhecimento atma-tattva e por isso gastam sua vida 
sem obter lucro espiritual, A vida humana não se destina ao trabalho 
árduo em busca de desenvolvimento econômico, e nem se destina a 
praticar atividade sexual como os cães e porcos. Ela serve especifi- 
camente para dar uma solução aos problemas da vida material e as 
misérias que eles provocam. Assim, os karmis desperdiçam sua pre- 
ciosa vida humana, dormindo é fazendo sexo à noite, e trabalhando 
arduamente de dia para acumular riquezas, e após obter essa conquis- 
ta, procuram melhorar o padrão de sua vida materialista. O modo de 
vida materialista é descrito aqui de maneira resumida, e em seguida 
se descreve como os homens tolamente desperdiçam essa dádiva, a 
vida humana. 


VERSO 4 


namanka | 
dat st aa a quai id 


dehãpatya-kalatrâdisv 
atma-sainyesv asatsv api 

tesam pramatto nidhanam 
pasyann api na pasyati 


Verso 4] O primeiro passo para compreender Deus 


* deha-corpo; apatya—filhos; kalatra-—esposa; âdisu—e em tudo 
que serelacione com el: tma-—próprios; sainyesu-—soldados com- 
batentes; asatsu-—falíveis; api—apesar de; tesam-—de todos eles; pra- 
mattah-—demasiadamente apegados; nidhanam-—destruição; pasyan-— 
tendo sido experimentada; api-—embora; na-—não; pasyati—vê isto. 


TRADUÇÃO 
As pessoas desprovidas de àtma-tattva não indagam sobre os 
problemas da vida, pois estão demasiadamente apegadas aos sol- 
dados falíveis, tais como o corpo, filhos e esposa. Embora tenham 
bastante experiência, mesmo assim, elas não vêem sua inevitável 
destruição. 


f SIGNIFICADO 

Este mundo material chama-se mundo da'morte. Todo ser vivo, co- 
meçando de Brahmã, cuja vida dura alguns milhões de anos, e indo 
até os germes que vivem apenas alguns segundos, luta pela existên- 
eia: Portanto; esta vida é uma espécie de lutaicom a natureza mate- 
rial, que inflige-a morte a todos. Na forma devida humana, tem-se 
bastante competência para passar a compreender essa grande: luta 
pela existência, mas estando muito apegada aos membros familiares, 
à sociedade, ao país, etc., a pessoa; valendo-se de sua força física e 
contando com a ajuda de seus filhos, esposa, parentes, etc., quer 
triunfar contra a invencível naturezá material. Embora tenha bastante 
experiência no assunto, adquirida de vivências passadas e dos exem- 
plos anteriores propiciados por seus predecessores falecidos, ela não 
vê que os pretensos soldados lutadores, tais como os filhos, parentes, 
membros da sociedade e compatriotas, acabarão todos fracassando na 
grande luta. A pessoa deve analisar o fato de que seu pai ou seu avô 
já morreram, e de que portanto ela própria também com certeza mor- 
rerá, e igualmente, seus filhos, que serão os futuros pais dos seus 
netos, também acabarão morrendo. Ninguém sobreviverá nesta luta 
com a natureza material. Embora a história da sociedade humana 
prove isto definitivamente, as pessoas tolas insistem em afirmar que, 
com a ajuda da ciência material, no futuro serão capazes de viver 
perpetuamente. Este pobre fundo de conhecimento manifestado pela 
sociedade humana com certeza é desencaminhador, e ele é patente 
quando se ignora a constituição da alma viva: Este mundo material 
existe apenas como um sonho, devido ao nosso apego a ele, mas 
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na verdade a alma viva -é sempre diferente da natureza material. O 
grande oceano da natureza material é agitado pelas ondas do tempo, 
e as supostas condições de vida equivalem a bolhas espumantes, que 
aparecem diante de nós como o eu' corpóreo, esposa, filhos, socie- 
dade, compatriotas, etc. Porque não conhecemos o eu, tornamo-nos 
vítimas das forças da ignorância e então arruinamos essa preciosa 
energia, a vida humana, buscando inutilmente condições de vida per- 
manentes que não são obtidas neste mundo material. 

Nossos: presumíveis amigos, parentes e esposas e filhos não são 
apenas falíveis, mas também deixam-se confundir pelo aparente fulgor 
da existência material. Nesse caso, eles não podem salvar-nos. Mas 
continuamos pensando que dentro da órbita da família, sociedade ou 
nação, estamos salvos. 

Todo o avanço materialista/da civilização humana é como os en- 
feites de um corpo morto. Todos são um corpo morto: que oscila 
apenas por alguns dias, e no entanto toda a energia da vida humana 
está sendo desperdiçada em decorar este corpo morto. Após mostrar 
a verdadeira posição das atividades humanas executadas com perple- 
xidade, Sukadeva Gosvâmi aponta'o verdadeiro dever do ser humano. 
As pessoas desprovidas de conhecimento sobre atma-tattva estão de- 
sencaminhadas, mas quem é devoto do Senhor e tem perfeita compre- 
ensão acerca do conhecimento transcendental não se deixa confundir. 


VERSO 5 
amga a state 


asa! Rar 


tasmãd bhãrata sarvatmã 
bhagavân isvaro harih 

sSrotavyah kirtitavyas ca 
smartavyas cecchatâbhayam 


tasmãt-—-por essa razão; bhãrata-—ó descendente de Bharata; sar- 
vãtmã-—a Superalma; bhagavân—=a Personalidade de Deus; isvarah-— 
o controlador; harih=o Senhor, que aniquila todas as misérias; sro- 
tavyah-—deve ser duvido; kirtitavyah-—ser glorificado; ca—também; 
smartavyah—ser lembrado; ca—e; icchatã--de alguém que deseja; 
abhayám-—liberdade. 


Verso 5] O primeiro passo para compreender Deus 


TRADUÇÃO 
Ó descendente do rei Bharata, aquele que deseja livrar-se de 
todas as misérias deve ouvir sobre a Personalidade de Deus, glo- 
rificá-lO e também lembrar-se dEle, a Superalma que afasta e 
elimina todas as misérias. 


SIGNIFICADO T 

“No verso anterior, Śrī Śukadeva Gosvāmī descreveu como- os 
homens tolos apegados às condições materiais empregam seu pre- 
cioso tempo e, tentando melhorar as condições de vida material, 
desperdiçam-no dormindo, fazendo sexo, desenvolvendo condições 
econômicas e mantendo um bando de parentes que acabarão caindo 
no esquecimento. Estando ocupada em todas estas atividades mate- 
rialistas, a alma viva enreda-se no ciclo das leis das ações fruitivas. 
Isto envolve a corrente de nascimento e morte nas 8.400.000 espé- 
cies de vida: os seres aquáticos, as plantas, os répteis, os pássaros, os 
animais selvagens, o homem incivilizado, e depois uma nova forma 
humana, onde surge a oportunidade de escapar do ciclo de ação frui- 
tiva. Portanto, se a pessoa deseja libertar-se deste ciclo vicioso, ela 
deve então parar de agir como um karmi ou desfrutador dos resulta- 
dos de seu próprio trabalho, bom ou mau. Ninguém deve fazer nada, 
bom ou mau, por sua própria conta, mas todos devem agir em prol 
do Senhor Supremo, o proprietário último de tudo o que existe. Este 
processo de trabalho também é recomendado no Bhagavad-gitã (9.27), 
onde se instrui que trabalhemos sob as ordens do Senhor. Portanto, 
a pessoa deve primeiramente ouvir a respeito do Senhor. Ao ouvir 
atenta e minuciosamente, ela deve então glorificar Seus atos e faça- 
nhas, e assim conseguirá sempre lembrar-se da natureza transcenden- 
tal do Senhor. Ouvir sobre o Senhor e glorificá-lO são idênticos à 
natureza transcendental do Senhor, e com esse procedimento, a pessoa 
sempre estará na companhia do Senhor. Isto liberta de todas as espé- 
cies de temores. O Senhor é a Superalma (Paramatmã) presente nos 
corações de todos os seres vivos, e assim, pelo processo de ouvir 
e glorificar acima mencionados, o'Senhor propicia a associação de 
todos os seres de Sua criação. Esse processo de ouvir sobre o Senhor 
e glorificáJO é válido para todos, seja quem for, e trará a todos o 
sucesso definitivo em qualquer que seja a atividade que a providên- 
cia os ocupe. Existem muitas classes de seres humanos: os trabalha- 
dores fruitivos, os filósofos empíricos, os yogis místicos, e enfim, os 
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devotos imaculados. Para todos eles alcançarem o sucesso desejado, 
serve o mesmíssimo processo. Todos querem livrar-se de todas'as es- 
Pécies-de' temores, 'e todos querem a máxima felicidade 'na vida. O 
processo perfeito para alcançar isto, aqui e agora, é recomendado no 
Srimad- Bhãgavatam, que é proferido por uma autoridade do quilate 
de Sukadeva Gosvâmi. Ouvindo sobre o Senhor e glorificando-O, a 
pessoa transforma todas as suas atividades em atividades espirituais, 


e assim todos os conceitos de misérias materiais são inteiramente eli- 
minados. 


VERSO 6 


ganm aerieni aR | 
sa: q faa mae: N SA 


etāvān sāħkhya-yogābhyām 
sva-dharma-parinisthayã 

janma-lābhah parah pumsām 
ante nārāyana-smrtih 


etâvan—tudo isto; sankhya—conhecimento completo sobre maté- 
rja e espírito, yogabhyâm-— conhecimento acerca do poder místico; 
sva-dharma—dever ocupacional específico; parinisthayã- através de 
percepção plena; janma-—nascimento; labhah-—ganho; parah—o su- 
premo; pursam-—de uma pessoa; ante—no fim: nãrãyana—a Perso- 
nalidade de Deus; smytih—lembrança. 


TRADUÇÃO 
A perfeição máxima da vida humana, alcançada ou pelo com- 
pleto conhecimento sobre matéria e espírito, ou pela prática de 
poderes místicos ou pelo perfeito desempenho do dever ocupacio- 


E é a pessoa, no final da vida, lembrar-se da Personalidade de 
eus. 


SIGNIFICADO. 

Nãrayana é a transcendental Personalidade de Deus situado além 
da criação material. Tudo o que é criado, sustentado e acaba sendo 
aniquilado está dentro da esfera de ação do mahat-tattva (princípio 
material) e é conhecido como mundo material. A existência de Nā- 
tãyana, ou-a Personalidade de Deus, não está dentro da jurisdição do 
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mahat-tattva, e nesse caso, o nome, forma, atributos, etc. de Nārāyaņa 
estão além da jurisdição do mundo material. Através da especulação 
da filosofia empírica, que discerne-a'matéria do espírito, ou pelo 
cultivo de-poderes místicos, que'em última análise ajuda o detentor 
a alcançar qualquer planeta do Universo ou além do Universo, ou 
através do desempenho dos deveres religiosos, a pessoa pode atingir 
a perfeição máxima, contanto que consiga alcançar a fase de nãrâya- 
na-smrti, em' que ela sempre se lembra da Personalidade de Deus. 
Isto só é possível através da associação com um devoto puro, que 
pode aprimorar as atividades transcendentais de todos os jhiânis, 
yogis ou karmis, em termos dos deveres prescritos como são defini- 
dos nas escrituras. Existem muitos exemplos históricos da conquista 
da perfeição espiritual, tais como aqueles deixados pelos Sanakadi 
Rsis ou pelos nove célebres Yogendras, que somente alcançaram a 
perfeição após situarem-se em serviço devocional ao Senhor. Nenhum 
dos devotos do Senhor jamais se desviou do caminho do serviço de- 
vocional, aceitando os outros métodos adotados pelos jfiânis ou yogis. 


Todos desejam ardentemente alcançar a perfeição máxima de sua ati- 
vidade específica, e nesta passagem se indica que essa perfeição é 
nãriyana-smrti, pela qual todos devem se esforçar ao máximo. Em 
outras palavras, a vida deve ser programada de tal maneira que, a 
cada passo da vida, a pessoa progressivamente consiga lembrar-se da 
Personalidade de Deus: 


VERSO 7 


sro gm rage Afro: | 
Ager wA a mgA g No 


prāyeņa munayo rājan 
nivrttā vidhi-sedhatah 

nairgunya-sthã ramante sma 
gunânukathane hareh 


prãyena--principalmente; munayah-—todos os sábios; rājan—ó rei; 
nivritâh-—acima de; vidhi-—princípios reguladores; sedhatah-—das res- 
trições; nairgunya-sthah-—transcendentalmente situados; ramante— 
sentem prazer em; sma-—distintamente; guna-anukathane-—descre- 
vendo as glórias; hareh-—do Senhor. 
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TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, os transcendentalistas mais elevados, que estão 
acima dos princípios reguladores e das restrições, são as pessoas 
que sentem mais prazer em descrever as glórias do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Otranscendentalista-mais elevado é uma alma liberada e: portanto 
não está restrito ao âmbito dos princípios reguladores. O neófito, que 
sepropõe, a ser promovido ao plano espiritual, coloca-se sob a orien- 
tação do-mestre espiritual: que lhe ensina os princípios reguladores. 
Ele pode ser comparado a um paciente cujo tratamento envolve várias 
restrições ditadas pelo médico: De um modo geral, as almas liberadas 
também sentem prazer em descrever'as atividades transcendentais. 
Como se menciona acima, uma'vez que Nãrãyana, Hari, a Persona- 
lidade de Deus, está além da criação material, Sua forma e atributos 
não são materiais./Os transcendentalistas mais elevados: ouas almas 
liberadas compreendem-nO através da experiência avançada, o co- 
nhecimento: transcendental, 'e portanto sentem prazer em comentar 
as qualidades - transcendentais dos passatempos do! Senhor: No 
Bhagavad-gitã (4.9), a Personalidade de Deus declara que Seu apa- 
recimento e atividades são todas divyam, ou transcendentais: O ho- 
mem comum, que está sob o encanto da energia material, tem a idéia 
de que o Senhor é como um de nós, e portanto recusa-se a aceitar a na- 
tureza transcendental da forma, nome e outros atributos do Senhor. 
O transcendentalista mais elevado não se interessa por nada material, 
e o fato de ele interessar-se pelas atividades do Senhor é uma prova 
definitiva de que O Senhôr não é como 'um de-hós que vivemos no 
mundo material. Os textos védicos também confirmam que o Senhor 
é um, mas que está ocupado em realizar passatempos transcendentais 
na companhia de Seus devotos imaculados e que ao mesmo tempo 
está presente como Superalma, uma expansão de Baladeva, nos co- 
rações de todas as entidades vivas: Portanto, a perfeição máxima da 
compreensão transcendental é sentir prazer em ouvir e descrever as 
qualidades transcendentais do Senhor e não em imergir na existência 
do Brahman impessoal, que é o ideal cultivado pelo monista imper- 
sonalista. O verdadeiro prazer transcendental é percebido na glorifi- 
cação do Senhor transcendental, e não na sensação de estar situado 
no;Seu aspecto impessoal. Mas também há outros que não são trans- 
cendentalistas elevados e que, estando num grau inferior, não-sentem 
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prazer em descrever as atividades transcendentais do Senhor. Ao 
gontrário, eles discutem as atividades do Senhor por mera formali- 
dade, tendo como meta imergir em Sua existência. 


VERSO 8 


TE ANA a poi aag l 
aia a alaaa lte N 
idam bhãgavatam nâma 
purânam brahma-sammitam 


adhitavãn dvãparadau 
pitur dvaipâyanãd aham 


idam-este; bhãgavatam-—Srimad-Bhãgavatam; nâma-—chamado; 
purânam-—suplemento védico; brahma-sammitam aprovado como 
aessência dos Vedas; adhitavân-—estudei; dvapara-âdau-—no final 
da Dvãpara-yuga: pituh-—com o meu pai; dvaipayanãt-—Dvaipãyana 
Vyãsadeva; aham-—eu próprio. 


TRADUÇÃO 1 
No final da Dvāpara-yuga, estudei com meu pai, Srīla Dvai- 
pãyana Vyãsadeva, este grande suplemento da literatura védica 
chamado Srimad-Bhãgavatam, que é igual a todos os Vedas. 


SIGNIFICADO 

A afirmação feita por Sri Sukadeva- Gosvâmi segundo a qual'o 
transcendentalista mais elevado, que está além da jurisdição imposta 
pelas regulações e restrições, prefere assumir a tarefa de ouvir sobre 
a Personalidade de Deus e glorificá-lO é confirmada por seu-exemplo 
pessoal. Sukadeva Gosvâmi, sendo uma conceituada alma liberada e 
O transcendentalista mais elevado, foi aceito por todos'os sublimes 
Sábios que estavam presentes ao encontro em que se reuniram: para 
assistir aos sete últimos dias da vida de Mahãrãja Pariksit. Ele cita, 
mencionando sua vida, que ele próprio se sentiu atraído às atividades 
transcendentais do Senhor, e estudou o Srimad-Bhãgavatam com seu 
grande pai, Sri Dvaipáyana Vyasadeva. Através de sua própria capa- 
cidade intelectual, ninguém pode estudar em casa'o Srimad-Bhãga- 
vatam, ou, por sinal; qualquer outra literatura científica. Os livros 
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médicos sobre anatomia e fisiologia são disponíveis no mercado, mas 
ninguém pode praticar boa medicina: pelo simples fato-de ler esses 
livros em casa, A pessoa precisa ingressar numa faculdade de medi- 
cina e estudar os livros sob a orientação de professores eruditos. Do 
mesmo modo, o Srimad-Bhãgavátam, o estudo pós-graduado da 
ciência do Supremo, pode ser aprendido apenas por quem estuda aos 
pés de uma alma auto-realizada como Srila Vyasadeva. Embora des- 
de quando nasceu; fosse uma alma liberada, Sukadeva Gosvâmi en- 
tretanto teve de aprender o Srimad-Bhãgavatam com seu grande pai, 

Vyãsadeva, que para compilar o Srimad:Bhâgavatam ouviu as instru- 
ções de outra grande alma, Sri Nãrada Muni. O Senhor Sri Caitanya 
Mahãprabhu instruiu um brãhmana erudito a estudar o Srimad-Bhaga- 
vatam com uma pessoa bhāgavata. O Srimad-Bhãgavatam baseia-se 
no nome, forma, atributos, passatempos, séquito e variedade trans- 
cendentais da Pessoa Suprema, eè é falado pela encarnação da Perso- 
nalidade de Deus, Srila Vyãsadeva. Os passatempos do Senhor são 
executados com a participação de Seus devotos puros, e consequente- 
mente os episódios históricos são mencionados nesta grande literatura 
porque estão relacionados com Krsna. Ele é chamado brahma-sam- 
mitam porque é a representação sonora do Senhor Krsna — como o 
Bhagavad-gitã. O Bhagavad-gitã é à encarnação sonora do Senhor 
porque é falado pelo Senhor Supremo, e o Srimad-Bhagavatam é o 
representante sonoro do Senhor porque a encarnação do Senhor que 
o falou descreve nele as atividades do: Senhor: Como se afirma no 
começo deste livro, ele é a essência da árvore-dos-desejos védica e 
o comentário original sobre os Brahma-sitras, a tese filosófica mais 
elevada sobre o tema Brahman: Vyasadeva apareceu no final da Dvã- 
para-yuga como filho de Satyavati, e portanto, neste contexto, a 
palavra dvãpara-adau, ou “to começo da Dyapara-yuga”” + significa 
logo antes do começo da Kali-yuga. Segundo Srila Jiva Gosvami, 

essa afirmação é equivalente a alguém dizer que a porção superior 
da árvore é o começo dela. A raiz da árvore é o começo da árvore, 
mas sabe-se que a parte superior da árvore é vista em primeiro lugar: 
Dessa maneira, o fim da árvore é aceito como o seu começo. 


VERSO 9 


Rfateaistt oa smtp | 
TAA AREA RTA I 
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parinisthito “pi nairgunya 
uttama-sloka-lilayã 

grhita-cetã rãjarse 
akhyânam yad adhitavân 


parinisthitah-—plenamente realizado; api—apesar de; nairgunye— 
em transcendência; uttama-—iluminado; sloka—verso; lilayã-—pelos 
passatempos; grhita—sendo atraída; cetâh-—a atenção; rãjarse—ó 
rei santo; akhyânam—descrição; yat-—isto; adhitavân--estudei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei santo, na certa eu estava situado em perfeita transcen- 
dência, entretanto, continuava sentindo atração pela descrição dos 
passatempos do Senhor, o qual é mencionado em versos ilimi- 
nados. 


SIGNIFICADO 
Na' primeira etapa; através de especulação filosófica a! Verdade 


Absoluta é compreendida como o Brahman, e depois como a Supe- 
ralma, quando se continua' progredindo em conhecimento transcen- 
dental. Mas se, pela graça do Senhor, o impersonalista ilumina-se 
com asafirmações superiores contidas no Srimad-Bhãgavatam, ele 
também se converte-em um devoto transcendental da: Personalidade 
de Deus: Com um pobre fundo de conhecimento, não podemos aceitar 
widéia de que a Verdade Absoluta seja uma pessoa, e os impersona- 
listas, dotados de inteligência pouco aguçada, não apreciam as ativi- 
dades: pessoais do: Senhor; mas as: razões e argumentos: aliados ao 
processo que consiste em a pessoa aproximar-se da Verdade Absoluta 
ajudam até mesmo aquele que é declaradamente impersonalista a 
sentir atração pelas atividades pessoais do Senhor. Uma pessoa como 
Sukadeva Gosvâmi não pode: sentir-se atraída a nenhuma atividade 
mundana, mas ao-ser convencido por um método superior, semelhan- 
te-devoto: decerto se sente atraído às atividades transcendentais do 
Senhor: Tal qual Suas atividades, o Senhor é transcendental. Ele não 
é inativo nem impessoal. 


VERSO 10 
aze Ase, eNA T, | 
qa aeaa g RA aA Lo 
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tad aham te 'bhidhasyâmi 
mahã-paurusiko bhavân 

yasya Sraddadhatâm àsu 
syān mukunde matih sati 


tat—isto; aham-—eu; te-—para ti; abhidhãsyâmi-—recitarei; mahã- 
paurusikah-—o mais sincero devoto do Senhor Krsna; bhavân—tu 
mesmo; yasya-—do qual; sraddadhatâm-—de alguém que dedica plena 
atenção e respeito; asu-—muito em breve; syãt-—assim se torna; mu- 
aep Senhor, que outorga a salvação; matih—fé; sati—inaba- 
ável. 


TRADUÇÃO 
Recitarei para ti este mesmíssimo $rimad-Bhãgavatam porque 
és o mais sincero devoto do Senhor Krsna. A pessoa que, com 
muita atenção e respeito, ouve Srimad-Bhãgavatam passa a ter 
fé inabalável no Senhor Supremo, aquele que concede salvação. 


SIGNIFICADO 

O Srimad-Bhãgavatam é a conceituada sabedoria védica, e o sis- 
téma pelo qual se recebe o conhecimento-védico chama-se avaroha- 
panthã, ou o processo que consiste em à pessoa receber conhecimento 
transcendental através da sucessão discipular genuína. Para progredir 
em-conhecimento-material é preciso ter habilidade pessoal e interes- 
se por pesquisa, mas nocaso do conhecimento espiritual, todo o-pro- 
gresso praticamente: depende da misericórdia do mestre espiritual. O 
mestre espiritual deve estar satisfeito-com o discípulo;:só então o 
conhecimento aparece diante do estudante da ciência espiritual. No 
entanto, ninguém deve: ficar interpretando que o processo: se pare- 
ce-commalabarismos mediante os-quais o mestre espiritual, agindo 
como-um: mágico, “injeta conhecimento espiritual -em seu discípulo, 
como se-lhe estivesse dando uma carga -de corrente elétrica. Com 
base-na autoridade 'védica, o mestre espiritual genuíno transmite ao 
discípulo todas as explicações lógicas. Para receber esses ensinamen- 
tos, o discípulo não precisa recorrer a algum dom intelectual, mas faz 
perguntas submissas e desenvolve uma atitude de serviço. O ponto é 
que tanto o mestre espiritual quanto o discípulo devem ser autênti- 
cos. Neste caso, o mestre espiritual, Sukadeva Gosvâmi, está pronto 
para recitar todo O ensinamento que aprendem: com iseu grande pai, 
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Srila Vyasadeva, e o discípulo, Maharãja Pariksit, é um grandioso 
devoto do Senhor Krsna. Devoto do Senhor Krsna é aquele que acre- 
dita sinceramente que, tornando-se um devoto-do Senhor, a pessoa 
desenvolve todas as qualidades espirituais. Este ensinamento é trans- 
mitido: pelo próprio Senhor Krsna'nas páginas do Bhagavad-gitã, 
onde se descreve claramente que o Senhor (Sri Krsna) é tudo, e que 
quem se rende única e exclusivamente a Ele torna-se © mais perfeito 
dos homens piedosos. Esta fé inabalável no Senhor Krsna deixa a 
pessoa em condições de tornar-se um estudante do Srimad-Bhãgava- 
tam, e aquele que ouve um devoto como Sukadeva Gosvâmi falar o 
Srimad-Bhãgavatam com certeza terá o mesmo destino de Mahārāja 
Pariksit e acabará alcançando a salvação. Um recitador profissional 
do Srimad-Bhãgavatam e seus pseudodevotos: cuja fé baseia-se no 
fato de eles ouvirem a recitação durante uma semana são diferentes 
de Sukadeva Gosvami e Maharãja Pariksit. Ao explicar o Srimad-Bhãga- 
vatam a Sukadeva Gosvâmi, Srila Vyâsadeva . partiu do começo do 
verso janmãdy asya, e foi através desse mesmo processo que Suka- 
deva Gosvâmi também o explicou:ao rei: O Srimad-Bhãgavatam (Dé- 
cimo Primeiro Canto) descreve que o Senhor Krsna é o Mahãpurusa 
que,-com Seu aspecto devocional, apresenta-se como: Sri Caitanya 
Maháprabhu. $ri Caitanya Mahãprabhu é o próprio Senhor Krsna em 
Sua atividade devocional, que desce a esta Terra para conceder fa- 
vores especiais às almas caídas que vivem nesta era de Kali. Exis- 
tem dois versos especificamente adequados para oferecer orações ao 
Senhor Krsna manifesto sob este aspecto Mahâpuruga. 


dhyeyam sadã paribhava-ghnam abhista-doham 
tirthãspadam siva-virifici-nutam saranyam 

bhrtyârti-ham pranata-pãla bhavabdhi-potam. 
vande mahâpurusa te caranâravindam 


tyakiva sudustyaja-surepsita-rãjya-laksmim 
dharmistha ãrya-vacasã yad agãd-aranyam 
mãyà-mrgam dayitayepsitam anvadhãvad 
vande mahãpurusa te caranãravindam 
(Bhãg. 11.5.33-34) 


Em outras palavras, purusa significa o desfrutador, e mahâpurusa 
significa o desfrutador supremo, ou Sri Krsna, a Suprema Personali- 
dade de Deus. A pessoa que merece aproximar-se do Supremo Senhor 
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Sr Krsna é chamada de mahã:paurusika: Todo aquele que ouve aten- 
tamente uma recitação genuína do Srimad- Bhãgavatam com certeza 
torna-se um devoto sincero do Senhor, que pode conceder a libera- 
ção.: Quando: se tratava de ouvir o Srimad- Bhãgavatam, não havia 
ninguém tão atento como Mahãrâja Pariksit, e não havia ninguém tão 
qualificado como Sukadeva Gosvâmi para recitar o texto do Srimad- 
Bhigavatam. Portanto, qualquer pessoa que siga os passos do recita- 
dor ideal ou do ouvinte ideal, Śukadeva Gosvāmī e Mahārāja'Parīkşit 
respectivamente, sem dúvida alcançará a liberação como eles. Mahā- 
rãja Pariksit alcançou a liberação apenas ouvindo, e Śukadeva Go- 
svami alcançou a salvação apenas recitando. A recitação e à audição 
são dois processos entre as nove atividades devocionais, e quem sé 
esforça para seguir todos os princípios ou algum deles pode alcançar 
oplano absoluto. Logo, Sukadeva Gosvâmi falou todo-o' texto do 
Srimad- -Bhigavatam, começando com o verso janmady asya é indo 
até oúltimo, no Décimo Segundo Canto para que:Mahãraja Pariksit 
alcançasse a salvação. No Padma Purâna, menciona-se que Gautama 
Muni aconselhou Mahãrâja' Ambarisa a ouvir regularmente o Srimad- 
Bhãgavatam que: foi recitado por Sukadeva Gosvâmi, e nesta passa- 
gem se confirma que, desde o começo até o fim, Mahãrãja Ambarisa 
ouviu o Srimad-Bhãgavatam que foi falado por Sukadeva Gosvâmi. 
Portanto, quem: tem verdadeiro interesse no-Bhãgavatam' não deve 
brincar com ele, lendo e ouvindo uma parte daqui e outra dali devem- 
se seguir os-passos dos grandes reis, tais como Mahãrãja Ambarisa 
ou Mahārāja Pariksit, é ouvi-lo sendo recitado por um representante 
genuíno como Sukadeva Gosvâmi. 





VERSO 11 


o 
fiat gu Ria etagi N 


etan nirvidyamânânâm 
icchatâm akuto-bhayam 

yoginam nrpa nirmitam 
harer nāmānukīrtanam 


i etat—ela é; nirvidyamānānām—daqueles'que estão completamente 
livres de todos os desejos materiais; icchatâm—daqueles que desejam 
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todas as espécies de gozo material; akutah-bhayam-—livre de todas 
as dúvidas e temor; yoginâm-—de todos aqueles que são auto-satisfei- 
tósynrpa—ó rei; nirnitam-— verdade incontestada; hareh-—do Senhor, 

Krsna; nãma—santo nome; anu-—seguindo alguém, sempre; kirta- 
nam-—canto. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, sempre cantar os santos nomes do Senhor seguindo os 
caminhos das grandes autoridades é sem dúvida a melhor manei- 
ra de todas as pessoas alcançarem sem nenhum medo o sucesso, 
incluindo aqueles que estão livres de todos os desejos materiais, 
aqueles que desejam todo o gozo material e também aqueles que 
são auto-satisfeitos em virtude do conhecimento transcendental. 


SIGNIFICADO 

No verso anterior, reconheceu-se a grande necessidade de alcançar 
apego a Mukunda. Existem diferentes categorias de pessoas que de- 
sejam obter sucesso em diferentes espécies de empreendimentos. De 
um modo geral, as pessoas materialistas fazem tudo para desfrutar de 
gozo material. Mas há também os transcendentalistas, que passaram 
a conhecer perfeitamente a natureza do gozo material e por isso 
afastam-se desse método devida ilusória. Através da auto-realiza- 
ção, eles praticamente estão satisfeitos consigo mesmos. E num plano 
mais elevado, estão os devotos do Senhor, os quais nem aspiram ao 
desfrute no mundo material, nem desejam escapar dele. Eles buscam 
satisfazer 'o Senhor, Sri Krsna: Em outras palavras, os devotos do 
Senhor não querem nada que reverta apenas em sua satisfação 'pes- 
soal. Se o Senhor deseja, o devoto está disposto a aceitar todas as 
classes de condições materiais favoráveis, e se não for este o desejo 
do Senhor, os devotos podem prescindir de todas as regalias, mesmo 
que entre elas se inclua a salvação. Tampouco eles são auto-satisfei- 
tos, porque querem unicamente satisfazer o Senhor. Neste verso, Sm 
va Gosvâmi recomenda o canto transcendental do santo nome 

do Senhor. Quem não comete ofensas quando canta e ouve o santo 
mome do Senhor passa a familiarizar-se coma forma transcendental 
do Senhor, e depois com os atributos do Senhor, e em seguida com 
a natureza transcendental de Seus passatempos, etc. Aqui se men- 
ciona que, após ouvir as autoridades, a pessoa deve constantemen- 
te cantar o santo nome do Senhor. Isto quer dizer que o primeiro 
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requisito essencial é ouvir as autoridades. Quvindo-o santo nome, a 
pessoa gradualmente passa a ouvir sobre Sua forma, Seus atributos, 
Seus passatempos e assim por diante, e então surge a necessidade de 
cantar as Suas glórias. Este processo é recomendado não apenas para 
que se execute com sucesso o serviço devocional, mas até mesmo 
para aqueles que têm apego material. De acordo com Śrī Sukadeva 
Gosvâmi, este processo de “alcançar o'êxito é um fato estabelecido, 
e não apenas ele, mas também todos os outros acãryas anteriores 
chegaram a essaconclusão: Portanto, não há necessidade de alguma 
outra evidência. O processo é recomendado não apenas para os es- 
tudantes que alcançaram diferentes graus de progresso no sucesso 
ideológico, mas também para aqueles trabalhadores; fruitivos, filóso- 
fos “ou devotos do Senhor: que obtiveram as: conquistas próprias da 
posição que eles assumiram. 

Srila Jiva Gosvâmi instrui que se/deve cantar o santo nome do 
Senhor bem alto, e como se recomenda-no: Padma Purâna, deve-se 
cantar sem cometer ofensas. Quem se rende ao Senhor pode libertar- 
se do efeito de todos os pecados. A pessoa pode libertar-se de todas 
as ofensas aos pés do Senhor refugiando-se em Seu santo nome. Mas 
a pessoa não pode proteger-se caso cometa ofensas aos pés do santo 
nome do Senhor. O Padma Purâna menciona que há dez dessas ofen- 
sas. A primeira ofensa é difamar os grandes devotos que pregam as 
glórias do Senhor. A segunda é comparar os santos nomes do Senhor 
com valores materiais. O Senhor éo proprietário de todos os univer- 
sos, e portanto Ele pode ser conhecido em diferentes lugares por dife- 
rentes/nomes, mas isto de modo algum define a plenitude do Senhor. 
Qualquer 'nomenclatura relacionada “com o Senhor Supremo é'tão 
sagrala-como as-outras porque todas se destinam ao Senhor. Esses 
santos nomes são tão poderosos como o Senhor, e em nenhuma parte 
da criação nada impede que a pessoa cante e glorifique o Senhor 
através-do nome específico com que o Senhor é conhecido naquele 
local. “Todos: eles são auspiciosos e ninguém deve: distinguir esses 
nomes do Senhor como artigos materiais. A terceira ofensa é negli- 
genciar as ordens dos ãcãryas ou mestres espirituais autorizados. A 
quarta ofensa é blasfemar: a literatura ou conhecimento védicos. A 
quinta ofensa é definir o santo nomé do Senhor em termos dé cálcu- 
los:mundanos. O santo nome do Senhor é idêntico-ao próprio Senhor, 
era pessoa deve procurar entender que o santo nome do Senhor não 
é diferente dEle. A-sexta ofensa é interpretar o santo nome. O Senhor 
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não é imaginário, tampouco o é Seu santo nome. Pessoas comum 
pobre fundo de conhecimento pensam que o Senhor é uma imagina- 
ção do adorador e portanto julgam que Seu santo nome é imaginário. 
Quem segue essa linha de pensamento não pode alcançar o sucesso 
reservado àquele que canta o santo nome. A sétima ofensa é apoiar- 
se na força do santo nome e cometer pecados intencionalmente. Nas 
escrituras, afirma-se que, pelo simples fato de cantar o santo nome 
do Senhor, a pessoa pode libertar-se dos efeitos de todas as ações 
pecaminosas, Aquele que, querendo tirar proveito deste método trans- 
cendental, continua cometendo pecados na esperança de neutralizar 
os efeitos dos pecados cantando os santos nomes do Senhor é o maior 
ofensor aos pés do santo nome. Entre os métodos recomendados para 
purificação, não há nenhum que sirva para ajudar semelhante ofen- 
sor. Em outras palavras, antes de cantar o santo nome do Senhor, 
alguém talvez tenha sido muito pecaminoso, mas após refugiar-se no 
santo nome do Senhor e tornar-se imune, ele deve estritamente abster- 
se de cometer atos pecaminosos e cultivar a esperança de que seu 
método de cantar o santo nome lhe dará proteção. A oitava ofensa é 
considerar que o'santo nome do Senhor e o método como ele é can- 
tado são iguais a alguma atividade material auspiciosa: Existem várias 
categorias de boas ações que produzem benefícios materiais, mas 
cantar o santo nome não é um mero serviço sagrado auspicioso. Sem 
dúvida, o santo nome é serviço sagrado, mas nunca se deve utilizá- 
lo com esses propósitos. Como o santo nome e o Senhor são da mes- 
míssima natureza, ninguém deve fazer do santo nome um método 
de prestar serviço à humanidade. A idéia é que o Senhor Supremo 
é o desfrutador supremo. Ele não é servo nem supridor dos desejos 
de ninguém. De modo semelhante, como o santo nome do Senhor 
é idêntico ao Senhor, ninguém deve tentar utilizar para seu serviço 
pessoal o santo nome. 

A nona ofensa é fornecer explicações sobre a natureza transcen- 
dental do santo nome àqueles que não estão interessados em cantar 
O santo nome. Se essa instrução é transmitida a uma audiência relu- 
tante, o ato é considerado uma ofensa aos pés do santo nome. A dé- 
cima ofensa é perder o interesse pelo santo nome do Senhor mesmo 
após ouvir sobre a natureza transcendental do santo nome. Quem 
canta o santo nome do Senhor sente seu efeito e liberta-se do con- 
ceito de falso egoísmo. O falso egoísmo manifesta-se quando a pessoa 
julga-se o desfrutador do mundo e pensa que tudo no mundo serve 








2 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 1 


apenas parao seu próprio prazer. Todo o mundo materialista move- 
se sob esse falso egoísmo que se apresenta sob a forma de “eu 
“'meu?”, mas o verdadeiro efeito de cantar o santo nome é livrar-se 
dessas falsas concepções. 


VERSO 12 


hate ag: AARE I 
at ggd Afd a AÀ qa: NRA 


kim pramattasya bahubhih 
paroksair hãyanair iha 

vararm muhirtarm vidita 
ghatate Sreyase yatah 


kim-que é; pramattasya—do confundido; bahubhih-—por muitos; 
paroksaih-—sem experiência; hãyanaih-—anos; iha-—neste mundo; 
varam-—melhor; muhitrtam-—um momento; viditam—consciente; gha- 
tate—a pessoa pode esforçar-se por; sreyase—no que diz respeito ao 
interesse supremo; yatah-—com isto, 


TRADUÇÃO 
Qual o valor de uma longa vida que é desperdiçada e da qual 
não se ganha nenhuma experiência apesar dos vários anos em 
contato com este mundo? É melhor um momento de plena cons- 


ciência, porque isto impulsiona a pessoa a iniciar a busca pelo 
seu interesse supremo. 


iy J SIGNIFICADO 

Srila Sukadeva Gosvâmi instrui Mahārāja Parīkşit sobre a impor- 
tância do canto do santo nome do Senhor por parte de todos os ca- 
valheiros progressistas: Para encorajar o rei, a quem restavam apenas 
sete dias de vida, Srila Sukadeva Gosvâmi afirmou que não adiantava 
viver centenas de anos sem nenhum conhecimento dos problemas da 
vida — seria melhor viver um momento: tendo plena consciência de 
qual é o interesse supremo-que deve ser satisfeito. O interesse supre- 
mo da vida é eterno, com conhecimento e bem-aventurança plenos. 
Aqueles que se deixam confundir pelos aspectos externos do mundo 
material e que, ocupados nas  propensões animais, levam uma vida 


Verso 12] O primeiro passo para compreender Deus 23 


que se resume a comer, beber e alegrar-se estão apenas desperdiçando 
suas vidas à medida que os anos valiosos vão passando impercepti- 
velmente. Devemos ter perfeita consciência de que a vida humana é 
goncedida à alma condicionada para que ela alcance o sucesso espi- 
Fitual, e o que se sabe é que o procedimento mais fácil para alcançar 
este fim é cantar o santo nome do Senhor. No verso anterior, tecemos 
algum comentário sobre este assunto, e podemos continuar obtendo 
iluminação sobre as diferentes espécies de ofensas cometidas aos pés 
de lótus do santo nome. Srila Jiva Gosvami Prabhu cita muitas pas- 
sagens das escrituras autênticas e seus comentários sobre as ofensas 
os pés de lótus do santo nome têm muito fundamento. Mencionando 
O Visnu-yâmala Tantra, Srila Jiva Gosvâmi prova que, pelo simples 
fato de cantar o santo nome do Senhor, a pessoa pode libertar-se dos 
efeitos de todos os pecados. Citando o Markandeya Purâna, Sri Go- 
svâmiji diz que ninguém deve blasfemar os devotos do Senhor nem 
ficar ouvindo outros que estejam ocupados em depreciar um devoto 
do Senhor. O devoto deve tentar impedir o difamador, cortando-lhe 
a língua, e quando se julga incapaz de tomar essa atitude, deve come- 
ter suicídio ao invés de ouvir blasfêmias contra um devoto do Senhor. 
Conclui-se que ninguém deve ouvir nem permitir afrontas ao devoto 
do Senhor. Quanto a distinguir os santos homes do Senhor dos nomes 
dos semideuses, as escrituras reveladas demonstram (Bg. 10:41) que 
todos os seres extraordinariamente poderosos são: meras partes  inte- 
grantes do energético supremo, o-Senhor Krsna. À exceção do próprio 
Senhor, todos são subordinados; ninguém independe do Senhor. Como 
ninguém é mais poderoso do que a energia do Senhor Supremo ou 
igual a ela, nenhum nome'pode ser tão poderoso como o do Senhor. 
Cantando o santo nome do Senhor, a pessoa pode obter toda-a-ener- 
gia-que se acumula: quando todas as fontes: são sincronizadas. Por- 
tanto, ninguém deve igualar nenhum outro nome: ao santo nome do 
Senhor. Brahmã, Siva ow qualquer outro deus poderoso nunca podem 
ser; iguais ao Supremo Senhor Visnu. O poderoso santo nome:do 
Senhor com certeza pode eliminar da pessoa os efeitos pecaminosos, 
mas alguém que deseja utilizar esta potência transcendental do santo 
nome: do Senhor em suas atividades sinistras é a pessoa mais de- 
gradada do mundo. Semelhantes pessoas jamais são perdoadas; pelo 
Senhor ou por qualquer agente do Senhor. Deve-se, portanto, utilizar 
a vida em prestar todas as glórias-ao Senhor e-sem cometer nenhuma 
ofensa: Mesmo vivida por um momento, a vida-com essa espécie de 
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atividade nunca deve ser comparada'a uma prolongada vida de igno- 
rância, como a vida das árvores e de outras entidades vivas que em- 
bora possam viver milhares de anos não buscam o avanço espiritual. 


VERSO 13 


TAR arm afak retrata | 
E mami ga gN 


khatvargo nâma rajarsir 
Jfiâtveyattâm ihãyusah 

muhiirtãt sarvam utsrjya 
gatavân abhayam harim 


khatvarigah—rei- Khatvanga; nama-—nome; raja-rsih-—rei santo; 
Jfiâtva-—sabendo; iyattâm— duração; iha-—neste mundo; ãyusah-—de 
sua vida; muhiirtat-—dentro de apenas um momento; sarvam-—tudo; 
utsrjya-—deixando de lado; gatavân-—aceitou; abhayam-—totalmente 
seguro; harim-—a Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
O santo rei Khatvânga, após ficar informado de que sua vida 
duraria apenas um momento, imediatamente livrou-se de todas 
as atividades materiais e refugiou-se na proteção suprema, a Per- 
sonalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

A pessoa com responsabilidade plena deve sempre conhecer o prin- 
cipal dever da atual forma de vida humana. A existência não se resu- 
me às atividades que servem para satisfazer as necessidades básicas 
da vida material. Sempre é bom estar alerta e saber que é preciso 
alcançar uma melhor situação na próxima vida. Na vida humana, po- 
demos preparar-nos para este dever primordial. Nesta passagem, men- 
ciona-se que Mahãrája Khatvaúga é um rei santo porque, mesmo 
assumindo a responsabilidade de administrar o Estado, ele de maneira 
alguma se esqueceu do dever primordial da vida: O mesmo fenômeno 
aconteceu 'a rãjarsis (reis santos), tais como Mahãrãja Yudhisthira e 
Mahãrãja Pariksit. Todos eles eram personalidades exemplares, pois se 
preocupavam em cumprir seu dever primário. Nos planetas superiores, 
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Os semideuses convidaram Mahãrãja Khatvanga a lutar com os de- 
mônios, e a maneira como o rei travou as batalhas causou satisfação 
plena aos semideuses. Os semideuses, estando inteiramente satisfei- 
tos-com ele, quiseram abençoá-lo com gozo material, mas Maharãja 
Khatvânga, estando muito alerta ao seu dever primário, perguntou 
HOS semideuses quanto tempo de vida lhe restava. Isto significa que 
ele estava menos interessado em receber alguma bênção material dos 
semideuses do que em preparar-se para a próxima vida. Entretan- 
to; os semideuses informaram-no de que sua vida duraria somente 
mais um momento. O rei imediatamente deixou o reino celestial, que 
sempre está repleto de gozo material do padrão mais elevado, e 
descendo a esta Terra, refugiou-se definitivamente na Personalidade 
de Deus que dá toda a proteção. Seu empreendimento foi um sucesso 
e ele alcançou a liberação. Mesmo que tenha durado apenas um mo- 
mento, esse empreendimento do rei santo foi exitoso porque ele esta- 
va sempre alerta ao seu dever primário. Com isso, Mahi Pariksit 
foi encorajado pelo grande Sukadeva Gosvâmi, muito embora em sua 
vida restassem apenas sete dias para ele executar seu dever primário 
— ouvir as glórias do Senhor narradas sob a forma do Srimad-Bhãga- 
vatam. Pela vontade do Senhor, Mahãraja Pariksit logo se encontrou 
com o admirável Sukadeva Gosvâmi, e o grandioso tesouro do- su- 
cesso espiritual deixado por ele é lindamente mencionado no Śrīmad- 
Bhāgavatam. 


VERSO 14 


aA a. a fA: | 
se ai maT 112V 


tavāpy etarhi kauravya 
saptāham jivitāvadhih 

upakalpaya tat sarvam 
tavad yat samparãyikam 


tava-—tua; api-—também; etarhi—portanto; kauravya—ó pessoa 
nascida-na família de Kuru; saptaham-—sete dias; jivita-—duração de 
vida; avadhih-—indo até o limite de; upakalpaya-—executa-os; tat-— 
esses; sarvam-—todos; tavat-—por todo esse tempo; yat-—que são; 
sâmparãyikam-—rituais para a próxima vida. 
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TRADUÇÃO 
Mahaãraja Pariksit, agora tua duração de vida está limitada a 
apenas sete dias, Togo, durante esse período podes realizar todos 
os rituais necessários à obtenção de melhores condições em tua 
próxima vida. 


SIGNIFICADO 

Sukadeva Gosvam, após citar o exemplo de Mahãraja Khatvanga, 
que, contando com um tempo curtíssimo, preparou-se para a próxima 
vida, encorajou Mahãrãja Pariksit, dizendo que, como ainda dispu- 
nha de sete dias, ele poderia facilmente tirar proveito 'do-tempo que 
lhe restava e preparar-se para à próxima vida. Indiretamente, o Go- 
svâmi disse a Mahãrãja Pariksit que, durante os sete dias de vida que 
ainda lhe restavam, ele deveria refugiar-se na representação sonora 
do Senhor e assim liberar-se. Em outras palavras, todos podem pre- 
parar-se melhor para a próxima vida simplesmente ouvindo o S$rimad: 
Bhagavatam, que Sukadeva Gosvami receitou para Mahãrãja Pariks: 
Os rituais não são uma formalidade, mas também há algumas cond; 
ções favoráveis que precisam ser cumpridas, como se instrui em se- 
guida. 





VERSO 15 


ARA g À ATAR: | 
raka trei kesa À aaa MGi 


anta-kãle tu purusa 
àgate gata-sâdhvasah 
chindyãd asanga-Sastrena 
sprhām dehe 'nu ye ca tam 


anta-kāle—à última fase da vida; tu—mas; puruşah—a pessoa; 
āgate—tendo chegado; gata-sãdhvasah—sem nenhum medo da morte; 
chindyāt—deve cortar, asañga—dèsapego; sastrena-—com a arma 
do; sprhām—todós os desejos; deħe—no que diz respeito ao taber- 
náculo material; anu-—referente; ye—tudo isso; ca—também; tam-—a 
eles. 


Verso 15] O primeiro passo para compreender Deus 27 


TRADUÇÃO 

Na última fase da vida, a pessoa deve ser bastante corajosa 
para não temer a morte. E deve eliminar todo o apego ao corpo 
material e tudo o que está relacionado com ele bem como todos 
os desejos daí provenientes. 

SIGNIFICADO 

A tolice própria do materialismo grosseiro é queas pessoas pensam 
em fazer residência permanente neste mundo, embora seja um fato 
consumado que aqui todos têm de deixar tudo o que foi criado com 
a valiosa energia humana. Grandes: estadistas, cientistas, filósofos, 
etc., que são tolos, e não têm nenhuma informação sobre a alma es- 
piritual pensam que essa vida que dura apenas poucos anos é tudo o 
que existe e que depois da morte tudo se acaba. Este pobre fundo de 
conhecimento, presente até mesmo nos supostos círculos eruditos do 
mundo, está matando a vitalidade da energia humana, e dá para sentir 
«consequências funestas. E entretanto, os materialistas tolos não se 
importam com o que vai acontecer na próxima vida. A instrução pre- 
liminar do Bhagavad-gitã é que todos devem saber que: a entidade 
viva individual não perde sua identidade nem mesmo após o término 
do corpo atual, o quab não passa de uma simples vestimenta externa. 
Assim como alguém troca uma roupa velha, do mesmo modo, o ser 
vivo individual também troca de corpo, e esta troca de corpo chama- 
Se morte. A morte, portanto, consiste em trocar de corpo quando 
termina a atual duração de vida. A pessoa inteligente deve estar pre- 
parada para isto e deve empenhar-se para obter na próxima vida a 
melhor espécie de corpo. A melhor espécie de corpo é o corpo es- 
piritual, que é obtido por aqueles que voltam ao reino de Deus ou 
entram no domínio do Brahman. No segundo capítulo deste canto, 
este assunto será amplamente discutido, mas quanto à mudança de 
corpo, a pessoa deve preparar-se agora para a próxima vida. As 
pessoas tolas dão mais importância à atual vida temporária, e assim 
OS líderes tolos propõem melhoras que favorecem o corpo e as rela- 
qões corpóreas. As relações corpóreas estendem-se não apenas a este 
Corpo, mas também a todos os membros familiares, esposa, filhos, 
sociedade, nação e tantos outros itens que terminam no fim da vida. 
Após a morte, a pessoa se esquece de todas as situações relacionadas 
com o corpo atual. À noite, quando vamos dormir, temos uma peque- 
na experiência disto. Enquanto dormimos, nos esquecemos-de tudo o 
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que se refere a este corpo'e às relações corpóreas, embora este 
esquecimento seja uma situação temporária que dura apenas algumas 
horas. A morte nada mais é do que dormir por alguns meses para que 
se possa depois:cumprir outro termo de aprisionamento corpóreo, 
que a lei da natureza nos concede de acordo com no: aspiração. 
Portanto, tudo o que a pessoa precisa fazer é mudar de aspiração 
enquanto está neste corpo atual, e para isto é necessário que se pra- 
tique na atual duração de vida humana: Pode-se começar a praticar 
este treinamento em qualquer fase da vida, ou mesmo alguns segun- 
dos antes da morte, mas o procedimento costumeiro é que a pessoa 
comece o treinamento bem cedo na vida, desde a época de brahma- 
carya; e continue praticando-o enquanto gradualmente ingressa nas 
ordens de vida de grhastha, vânaprastha e sannyãsa: A instituição 
que dá esse treinamento chama-se varnãsrama-dharma, ou o sistema 
de sanâtana-dharma, o melhor procedimento para tornar a vida hu- 
mana perfeita. Portanto, recomenda-se que aos cinquenta anos, ou 
talvez mais cedo, a pessoa abandone o apego à família ou à vida 
social e política, e nos asramas de vânaprastha e de sannyãsa ela 
aprende a preparar-se para a próxima vida. Os materialistas tolos, 
disfarçados de líderes da população em geral, mergulham nos afa- 
zeres familiares, sem tentar nenhum rompimento com eles, e assim 
tornam-se vítimas da lei da natureza e, de acordo com seu trabalho, 
voltam a obter corpos grosseiros. Ao chegar ao fim da-vida, talvez 
esses líderes tolos recebam algum respeito da população, mas isto 
não; significa que esses: líderes estarão imunes às leis naturais às 
quais todos estão fortemente amarrados pelas mãos e pelos pés. Por- 
tanto; -a melhor atitude é abandonar voluntariamente as relações fa- 
miliares, transferindo ao serviço devocional do Senhor o apego à 
família, sociedade, nação e todos os aspectos consequentes a isto. 
Nesta passagem, afirma-se que a pessoa deve abandonar todos os 
desejos de apego familiar. Ela deve aprender a cultivar desejos me- 
lhores; caso: contrário, fica muito difícil abandonar esses desejos 
mórbidos. O desejo é um fator inerente à entidade viva. A entidade 
viva é eterna, e portanto seus desejos, que são naturais ao ser vivo, 
também são eternos. Por isso, ninguém pode parar de desejar, mas é 
possível mudar o objeto que se deseja. Logo, a pessoa deve desenvol- 
ver o desejo de voltar ʻao lar, de voltar ao Supremo, e automatica- 
mente os desejos-de ganho, honra e popularidade materiais diminuirão 
em proporção ao desenvolvimento do serviço devocional. O ser vivo 
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destina-se a prestar serviço, e seus desejos giram em torno dessa 
atitude de serviço. Começando do mais alto líder executivo do Esta- 
do e descendo até o insignificante pobre na rua, todos estão prestan- 
do algum tipo de serviço aos outros. A perfeição dessa atitude de 
serviço só é alcançada quando simplesmente se transfere ao espírito 
O desejo de prestar serviço à matéria ou se transfere a Deus o desejo 
de prestar serviço a Satã. 


VERSO 16 


ata safa its gritam: 1 
qt fire arte Arrenferaraa NI ZA 


grhat pravrajito dhirah 
punya-tirtha-jalâplutah 

sucau vivikta âsino 
vidhivat kalpitâsane 


grhat-—de seu lar; pravrajitah-—tendo saído; dhirah--autocontro- 
lado; punya-—piedoso; firtha-—lugar sagrado; jala-ãplutah-—bem la- 
vado; sucau-—limpo; vivikte—solitário; asinah-—-acomodado; vidhi- 
vat-—de acordo com as regulações; kalpita-—tendo feito; âsane-—em 
um assento. 


TRADUÇÃO 
A pessoa deve deixar o lar e praticar autocontrole. Num lugar 
Sagrado, ela deve banhar-se com regularidade e recolher-se num 
Tugar solitário devidamente santificado. 


SIGNIFICADO 

Para que sua próxima vida seja melhor, a pessoa deve preparar-se, 
saindo do seu suposto lar. O sistema de varnasrama-dharma, ou sa- 
nãtana-dharma, prescreve que à pessoa se afaste dos compromissos 
familiares na primeira oportunidade que aparecer depois que ela com- 
pletar os cinquenta anos de idade. A civilização moderna baseia-se 
nos confortos familiares, nos padrões mais elevados de amenidades, 
e portanto após a aposentadoria todos esperam levar uma vida muito 
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confortável em um lar bem-mobiliado decorado com finas-senhoras 
ecrianças, sem nenhum desejo de sair desse lar confortável. Altos fun- 
cionários públicos e ministros detêm até à morte seus postos governa- 
mentais, e nem ao menos sonham ou pensam em largar os confortos 
domésticos. Atados a essas alucinações, os homens materialistas 
planejam de várias maneiras viver com um conforto sempre maior, 
mas de repente a morte cruel vem e, ao contrário do que ele desejava, 
leva o grande homem que gosta de fazer planos, forçando-o a aban- 
donar o corpo atual e assumir outro corpo. De acordo com o trabalho 
que realizou, semelhante projetista'é êntão forçado a aceitar outro 
corpo em uma das 8.400.000 espécies de vida. Na vida seguinte, as 
pessoas que são muito apegadas aos confortos familiares em geral 
ingressam nas espécies de vida inferior por causa dos atos pecami- 
nosos realizados durante um longo período de vida pecaminosa, e 
assim toda a energia da vida humana é arruinada. Para afastar-se do 
perigo, evitando arruinar à forma de vida humana e ficar apegado a 
coisas irreais, aos cinquenta-anos de idade, ou talvez mais cedo, a 
pessoa deve prestar atenção para a chegada da morte. O princípio é 
que todos devem perceber que na verdade a morte sempre está ron- 
dando, mesmo antes de à pessoa alcançar os cinquenta anos de idade, 
e assim em qualquer fase da vida ela deve preparar-se para que sua 
próxima vida seja melhor. O sistema da instituição sanãtana-dharma 
funciona de tal maneira que quem o segue-aprende a melhorar sua 
próxima vida e não há nenhuma oportunidade de que a vida humana 
se arruíne. Os lugares sagrados existentes no mundo todo servem 
para abrigar as pessoas que, afastadas do recesso do lar, preparam- 
se para que sua vida seguinte seja melhor. É para estes lugares, e 
com este objetivo, que as pessoas inteligentes devem ir ao chegarem 
os momentos finais da vida, após os cinquenta anos de idade, para 
levarem uma vida de regeneração espiritual com o propósito de li- 
vrarem-se do apego familiar, que é considerado como o grilhão da 
vida material. Recomenda-se que a pessoa deixe o lar simplesmente 
para livrar-se do apego material porque quem até a morte não larga 
a vida familiar näo pode escapar do apego material e enquanto tiver 
apego-material, a pessoa não poderá entender o que é liberdade es- 
piritual. Entretanto, ninguém deve tornar-se negligente, simplesmente 
deixando o lar ou criando outro lar-no lugar sagrado, seja legal ou 
ilegalmente. Muitas pessoas deixam o lar e vão aesses lugares sa- 
grados, porém, devido à má associação, voltam a envolver-se com a 
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vida familiar através de relação ilícita com o sexo oposto. A energia 
ilusória é tão forte que, em qualquer fase da vida, mesmo após deixar 
“seu feliz e aconchegante lar, a pessoa sujeita-se a ficar sob essa ilusão. 
“Portanto, é essencial que a pessoa procure ser autocontrolada, prati- 
“cando o celibato sem o mínimo desejo de entregar-se à vida sexual. 
“Para o homem que deseja melhorar a condição de sua existência, a 
prática sexual é considerada suicida, ou até mesmo pior do que isso. 
à Portanto, viver afastado da vida familiar significa tornar-se autocon- 
itrolado no. que diz respeito a todos os desejos dos sentidos, espe- 
“gialmente os desejos sexuais. O método é que a pessoa deve ter um 
assento: devidamente santificado, feito de palha, pele de veado e 
Japegaria, e então sentada nele, ela deve cantar o santo nome do 
»Senhor e não cometer ofensas, como se prescreveu acima. Todo o 
“processo consiste em afastar da mente as ocupações materiais e fixá- 
alanos pés de lótus do Senhor. Basta este simples processo para aju- 
“ar a pessoa a avançar rumo à etapa máxima: o sucesso espiritual, 





VERSO 17 


seia é Aaaa RH] 
at efa entanto ISO 


abhyasen manasã suddham 
trivrd-brahmãksaram param 

mano yacchej jita-svãso 
brahma-bijam avismaran 


= abhyaset-—deve-se praticar; manasã-—-com a mente; suddham— 
sagradas; tri-vrt—composta de três; brahma-aksaram-—letras) trans- 
“cendentais; param-—as supremas; manah-—mente; yacchet-—deixa sob 
«controle; jita-svasah-—regulando o ar respiratório; brahma-—absolu- 
“ta; bijam-—semente; avismaran—sem ser esquecida. 





a TRADUÇÃO 

“Após ficares sentado no ambiente acima descrito, deixa a mente 
“lembrar-se das três letras transcendentais [a-u-m], e regulando o 
“processo respiratório, controla a mente de modo que não te es- 
queças da semente transcendental. 
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SIGNIFICADO 

O omkãra, ou o pranava, é a semente da compreensão transcen- 
dental, e é composto das três letras transcendentais a-u-m. Sendo ele 
recitado pela mente, e juntando-se a isso o processo respiratório, que 
é um meio transcendental mas mecânico de entrar em transe, como 
atesta à experiência de grandes místicos, a pessoa é capaz de colocar 
sob controle 'a mente, que está absorta na matéria. É esta a manei- 
ra como a mente deve mudar de hábito. Não adianta querer matar a 
mente. A mente ou os desejos não podem cessar, mas para desenvol- 
ver um desejo que própicie a compreensão espiritual, é preciso mudar 
a qualidade da ocupação da mente. A mente é o pivô dos órgãos sen- 
soriais ativos, e nesse caso, se à qualidade do pensamento, sentimen- 
to e desejo muda, é claro que a qualidade das ações empreendidas 
pelos sentidos instrumentais também mudará. O ornkãra é a semente 
de todo o som transcendental e apenas © som transcendental pode 
provocar na mente e nos sentidos mudanças desejáveis. Até mesmo 
um homem que tem distúrbio mental pode curar-se ao se tratar com o 
som transcendental. No Bhagavad-gitã, o pranava (ornkãra) é aceito 
como a representação direta e literal da Suprema Verdade Absoluta. 
Quem não consegue cantar diretamente os santos nomes do Senhor, 
como se recomenda acima, pode facilmente cantar o pranava (orn- 
kãra). Este iornkãra é uma maneira de interpelar, tal:como “Ó meu 
Senhor”, assim como orh hari om significa “Ó meu Senhor, ó Su- 
prema Personalidade de Deus”. Como explicamos antes, o santo 
nome do Senhor é idêntico ao próprio Senhor. E também o é o om- 
kãra. Mas as pessoas que, devido aos seus sentidos imperfeitos (em 
outras palavras, os neófitos), são incapazes de compreender a forma 
pessoal transcendental ou o nome do Senhor são ensinadas a praticar 
a auto-realização através deste processo mecânico que consiste em 
regular a função respiratória e também em repetir o pranava (orn- 
kãra) dentro da mente: Como expressamos diversas vezes, visto ser 
impossível compreender com os atuais sentidos materiais o transcen- 
dental nome, forma, atributos, passatempos, etc. da Personalidade de 
Deus, é necessário que se recorra à mente, o centro das atividades 
sensoriais, para acionar essa compreensão transcendental. Os devo- 
tos fixam suas mentes na própria Pessoa da Verdade Absoluta. Mas 
alguém que não consegue aceitar esses aspectos pessoais do Abso- 
luto aprende o processo impersonalista para treinar à mente a'con- 
tinuar progredindo. 


O primeiro passo para compreender Deus 


VERSO 18 


rsfaenisatenaem fran: | 
vaso RARA ap] rg NR 


niyacched visayebhyo 'ksãn 
manasã buddhi-sãrathih 

manah karmabhir aksiptam 
subhãrthe dhãrayed dhiyã 





niyacchet-—afasta; visayebhyah-—das ocupações sensoriais; aks 
os sentidos; manasã-—por força da mente; buddhi-—inteligência; sãra- 
fhih-—=condutor; manah—a mente; karmabhih-—pelo trabalho fruiti- 
vo; aksiptam—estando absorta em; subha-arthe—em prol do Senhor; 
dhãrayet-—mantém; dhiyã-—em plena consciência. 


n— 


TRADUÇÃO 
Aos poucos, conforme a mente vai se espiritualizando, afasta-a 
das atividades dos sentidos, e através da inteligência os senti- 
dos serão controlados. A mente demais absorta em atividades 
materiais pode ocupar-se a serviço da Personalidade de Deus e 
tornar-se fixa em consciência espiritual plena. 





SIGNIFICADO 

O primeiro processo de espiritualização da mente através da recita- 
ção mecânica do pranava (ornkãra) e através do controle do sistema 
respiratório é tecnicamente chamado de processo místico ou ióguico 
de prânayâma, ou o controle completo do ar respiratório. O estado 
final deste sistema de prânayâma é fixar-se em transe, tecnicamente 
Chamado samãdhi. Mas a experiência prova que mesmo na fase de 
samâdhi também se deixa de controlar a mente absorta na matéria. 
Por exemplo, o grande místico Visvâmitra Muni, mesmo na fase de 
samãdhi, tornou-se vítima dos sentidos e coabitou com Menakã. Há 
Esses registros na história: A mente, embora pare de pensar em ativi- 
dades sensoriais recentes, lembra-se das atividades sensoriais passa- 
das gravadas no subconsciente è assim impede quea pessoa se ocupe 
gem por cento em auto-realização. Portanto, para a pessoa seguir uma 
política segura, Sukadeva Gosvâmi' recomenda o próximo passo, a 
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saber, fixar a mente no serviço à Personalidade de Deus. No Bha- 
gavad-gitã (6.47), o Senhor $i Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus, também recomenda este processo direto. Assim, estando com 
a mente purificada a nível espiritual, a pessoa deve de imediato 
ocupar-se no transcendental serviço amoroso ao Senhor, executando 
diferentes atividades devocionais sob à forma de ouvir, cantar, etc. 
Se executadas sob orientação adequada, este'é o mais seguro cami- 
nho de progresso, mesmo. para a mente perturbada. 


VERSO 19 


Ser cesto am 
a fat gre a: Pa a ta 
et fada a iR IRN 


tatraikāvayavah dhyāyed 
avyucchinnena cetasã 

mano nirvisayarm yuktvã 
tatah kificana na'smaret 

padam tat paramarm visnor 
mano yatra prasidati 


tatra-—em seguida; eka-—um por um; avayavam—membros do 
corpo; dhyayet-—devem ser objeto de concentração; avyucchinnena— 
sem se desviar da forma completa; cetasã-—pela mente; manah— 
mente; nirvisayam—sem se deixar contaminar pelos objetos dos sen- 
tidos; yuktva-—ajustando-se; tatah-—depois disso; kificana—coisa al- 
guma; na—não; smaret-—pensa em; padam-— personalidade; tat—esta; 
paramam-—Supremo; visnoh—do Visnu; manah-—a mente; yatra— 
em consequência do que; prasidati—reconcilia-se. 











TRADUÇÃO 
Em seguida, deves meditar nos membros de Visgu, um após 
outro, sem te desviares do conceito do corpo completo. Assim, a 
mente se torna livre de todos os objetos dos sentidos. Não se deve 
pensar em nenhuma outra coisa. Porque a Suprema Personali- 
dade de Deus, Visnu, é a Verdade Última, a mente obtém com- 
pleta harmonia apenas com Ele. 
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ahi SIGNIFICADO 

| As pessoas tolas, confundidas pela energia externa de Visnu, não 
sabem que a meta última da busca progressiva da felicidade é entrar 
“Em contato direto com Visnu, a Personalidade de Deus. Visnu-tattva 


TÉ uma expansão ilimitada das diferentes formas transcendentais da 


Personalidade de 'Deus, e a'forma original ou suprema do visnu- 
attva é Govinda, ou o Senhor Krsga, à suprema cáusa de todas as 
Pausas. Portanto, quando o assunto é meditação, pensar em Visnu ou 
meditar na forma transcendental: de Visnu, em especial no Senhor 
Krsna, é a última palavra. Pode-se começar esta meditação a partir 
dos pés de lótus do Senhor. Entretanto, ninguém deve esquecer-se ou 
Wesviar-se da forma completa do Senhor; por isso, é bom aprender a 
meditar nas diferentes partes de Seu corpo transcendental, uma após 
Wutra. Aqui neste verso, assegura-se definitivamente que o Senhor Su- 
premo não é impessoal. Ele é uma pessoa cujo corpo é diferente dos 
gorpos das pessoas condicionadas como nós. Caso contrário, Suka- 
leva Gosvâmi não recomendaria que, para alcançar completa perfei- 
Qão espiritual, a pessoa começasse 'a meditar no pranava (orhkãra) 
E prosseguisse meditando nos membros do corpo do próprio Visnu. 
Diferentemente do que interpreta uma classe de homens dotada de 
um pobre fundo de conhecimento, as formas de Visnu adoradas 
em grandes templos da Índia não são, portanto, processos de idola- 
Aria; ao contrário, elas são diferentes representações: espirituais que 
servem para ajudar a meditar nos membros transcendentais do corpo 
de Visnu. A potência inconcebível do Senhor torna idêntica ao Senhor 
Visnu a Deidade que é adorada no templo de Visnu. Portanto, este 
processo ensinado nas escrituras reveladas segundo o qual o neófito 
que vai ão templo concentra-se ou medita nas formas de Visgnu é uma 
boa oportunidade de meditação oferecida às pessoas que não con- 
seguem ficar no mesmo lugar sentados eretas: para depois concen- 
frarem-se no pranava omkãra ou nos membros do corpo de-Visnu, 
Gomo: recomenda aqui Sukadeva Gosvâmi, a grande autoridade. O 
homem comum pode obter maior proveito meditando na: forma de 
Vişņu presente no:templo doque no-omkāra, a combinação espiritual 
de a-u-m como se explicou antes. Não há diferença entre ormkãra 
e as formas de Visnu, mas as pessoas que não estão familiarizadas 
goma ciência da Verdade Absoluta tentam criar uma cisão, diferen- 
eiando entre a forma de-Visnu e a do omkãra. Aqui seindica que a 
forma de Visnu é a meta última da meditação, e nesse caso é melhor 
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concentrar-se nas formas de Visnu que no ornkãra impessoal. O úl- 
timo processo também é mais difícil que-o anterior. 


VERSO 20 


Tete A am ate: 1 
TERIA UR efa N ai RR NRO 


rajasstamobhyâm ākşiptam 
vimūdhah mana Ātmanah 

yacched dhãranayã dhiro 
hanti yā tat-krtam malam 


rajah—o modo da paixão material; tamobhyām—bem como pelo 
modo da ignorância; ākşiptam—agitada; vimūdham—confundid: 
manah-—a mente; atnanah-—da própria pessoa; yacchet-—retifica-a; 
dhiranayã--através do conceito (acerca de Visnu); dhirah—o apa- 
ziguado; hanti—destrói; yã--todas essas; tat-krtam—feitas por eles; 
malam-—sujeiras. 


TRADUÇÃO 
A mente é sempre agitada pelo modo da paixão material e con- 
fundida pelo modo da ignorância. Mas a pessoa pode retificar 
essas concepções canalizando-as para Visnu e então apaziguar- 
se, limpando as sujeiras criadas por elas. 


SIGNIFICADO 

As pessoas que costumam se deixar conduzir pelos modos da paixão 
e da ignorância não reúnem verdadeiras condições de situarem-se 
na-fase transcendental em que se passa a compreender Deus. Só as 
pessoas conduzidas pelo modo da bondade podem ter conhecimento 
sobre a Verdade Suprema. Os modos da paixão e ignorância causam 
na pessoa excessiva ânsia deriqueza e mulheres. E aqueles que 
anseiam por riquezas e mulheres podem retificar suas inclinações 
unicamente através da constante lembrança de Visnu em Seu poten- 
cial aspecto impessoal. De um modo geral, os impersonalistas e mo- 
nistas são influenciados pelos modos da paixão e ignorância. Tais 
impersonalistas consideram-se almas liberadas, mas não conhecem 
o dspecto pessoal transcendental da Verdade Absoluta. Na verdade, 
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(gomo não possuem conhecimento sobre 'o aspecto pessoal do Abso- 
Juto, eles são impuros de coração. No Bhagavad-gitã, afirma-se que, 
“após muitas centenas de nascimentos, o filósofo impersonalista rende- 
“st à Personalidade de Deus. Para adquirir essa qualificação, a saber, 
“gompreender o aspecto pessoal de Deus, o impersonalista neófito, 
“através da filosofia do panteísmo, recebe a oportunidade de 'com- 
ipreender que o Senhor está relacionado com todas as coisas. 

Em seu estado superior, o panteísmo não permite que o discípulo 
“forme um conceito impessoal da Verdade Absoluta, mas estende o 
“gonceito da Verdade Absoluta ao campo da suposta energia material. 
Mudo oque é criado pela energia material pode ser canalizado para 
“o Absoluto através de uma atitude de serviço, que é a parte essencial 
“da energia viva. Através desta atitude de serviço, o devoto puro do 
“Senhor conhece a arte de converter tudo à sua existência espiritua!, 
1 é somente através desse método devocional que se pode aperfeiçoar 
teoria do panteísmo. 


VERSO 21 


et ereta DR frog 1 
mg ETR Aa meat guia: MIRA 


yasyam sandhãryamânayam 
yogino bhakti-laksanah 

àsu sampadyate yoga 
asrayam bhadram iksatah 


yasyâm-—através dessa lembrança sistemática; sandhãryamanãyam-— 
*& fixando-se então no hábito de; yoginah-—o místico; bhakti-laksa- 
nah-—tendo prática no sistema devocional; asu—logo, logo; sampa- 
alyate—alcança o sucesso; yogah—ligação através do serviço devo- 
cional; asrayam-—sob o refúgio de; bhadram—o excelente; iksatah-— 
que vendo isto. 


TRADUÇÃO 
=Ó rei, através deste sistema de lembrança e fixando-se no há- 
bito que consiste em perceber o Senhor em Sua excelente concep- 
«ção pessoal, a pessoa logo, logo pode alcançar o serviço devocional 
ao Senhor, sob Seu refúgio direto. 
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SIGNIFICADO 

o sucesso das práticas místicas é alcançado somente com o auxílio 
da atitude devocional. O panteísmo, ou o sistema que: consiste em 
sentir a presença do Todo-poderoso em toda parte, é uma maneira de 
ensinar a mente a ficar acostumada à concepção devocional, e é essa 
atitude devocional do místico que torna possível o êxito final destas 
tentativas místicas. Entretanto, se não há vestígio de serviço devocio- 
nal, ninguém se eleva a essa etapa exitosa. Posteriormente, a atmos- 
fera criada pela visão- panteísta se desenvolve em serviço devocional, 
e este é o único benefício para o impersonalista. No Bhagavad-gitã 
(12,5), confirma-se que a auto-realização através do processo impes- 
soal é mais trabalhosa porque é alcançada de maneira indireta, mesmo 
que depois de um longo tempo o impersonalista também acabe se 
interessando pelo aspecto pessoal do Senhor. 





VERSO 22 


Umas 
aa RETRO a ST e | 


re a R OTA RAER IRRI 
rājovāca 
yathā sandhāryate brahman 
dhāraņā yatra sammatā 
yādrsi vā hared āsu 
purusasya mano-malam 


rãjã uvaca-—o afortunado rei disse; yathã-—tal como ela é; sandhã- 
ryate—faz-se a concepção; brahman—ó brâhmana; dhãranã-—con- 
cepção; yatra-—onde e como; sammatã--em suma; yâdrsi—o cami- 
nho pelo qual; va-—ou; haret-—removidas; dsu--sem demora; purusa- 
sya-—de uma pessoa; manah-—da mente; malam-—sujeiras. 4 





TRADUÇÃO 
_ O afortunado rei Parīkşit, cóntinuando a fazér perguntas, disse: 
Ò brāhmaņa, por favor descreve com todos os pormenores como e 
onde se deve aplicar a mente e como se pode fixar esta concepção 
para que se removam as sujeiras que estão na mente de alguém. 
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B SIGNIFICADO 
As sujeiras presentes no coração da alma condicionada são a causa 
fundamental de todos os seus problemas. A alma condicionada está 
gercada pelas múltiplas misérias da existência material, mas devido 
ja ignorância crassa ela não consegue remover os problemas pro- 
“duzidos pelas sujeiras encontradas no coração, acumuladas durante a 
Monga vida de aprisionamento no mundo material. Ela na verdade 
destina-se a fazer a vontade do Senhor Supremo, porém, devido às 
"sujeiras no coração, prefere servir aos desejos por ela inventados. 
Esses desejos, ao invés de lhe dar qualquer paz mental, criam novos 
problemas e então a amarram ao ciclo de repetidos nascimentos e 
mortes. Essas sujeiras, a saber, o trabalho fruitivo e a filosofia empí- 
fica, só podem ser removidas através da associação com o Senhor 
Supremo. O Senhor, sendo onipotente, pode, através de Suas potên- 
elas inconcebíveis, oferecer Sua associação. Assim, as pessoas que 
não conseguem fixar sua fé no aspecto pessoal do Absoluto rece- 
(bem a oportunidade de se associarem comSua virãf-riipa, ou o as- 
pecto cósmico impessoal do: Senhor. O aspecto cósmico impessoal 
“do Senhor é um aspecto de Suas potências ilimitadas. Como o poten- 
te eas potências são idênticos, a simples concepção acerca ido Seu 
aspecto cósmico impessoal ajuda a alma condicionada a adquirir as- 
sociação indireta com o Senhor e então aos poucos se elevar à plata- 
forma de um contato pessoal, 

Mahãrája Pariksit já estava em-contato direto com o aspecto pes- 
soal do Senhor Krsna, e nesse caso não precisava fazer a Sukadeva 
Gosvâmi perguntas para aprender onde e como aplicar a mente na 
virât-rúpa impessoal do Senhor. Mas ao pedir uma minuciosa descri- 
ão do assunto, estava querendo beneficiar os outros, que são inca- 
púzes de conceber o aspecto transcendental do Senhor como a forma 
We eternidade, conhecimento é bem-aventurança. A classe dos não- 
ilevotos não consegue pensar no aspecto pessoal do Senhor. Devido 
o seu pobre fundo de conhecimento, a forma pessoal do Senhor, tal 
tomo Râma ou Krsna, é completamente revoltante para eles. Eles 
fazem uma avaliação muito precária da potência do Senhor: No Bha- 
igavad-gitã (9.11), o próprio Senhor explica que as pessoas com um 
ipobre fundo de conhecimento zombam da personalidade suprema 
(lo Senhor, tomando-O por um homem comum. Tais homens desco- 
ihecem a potência inconcebível do Senhor. Através de Sua potência 
inconcebível, o Senhor pode aparecer na sociedade humana ou em 
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qualquer outra sociedade de seres vivos & continuar sendo o Senhor 
onipotente, sem sair nem um milímetro de Sua posição transcenden- 
tal. Assim, para o benefício das pessoas que não conseguem aceitar 
a forma pessoal-e eterna do Senhor, Mahãrãja'Pariksit perguntou a 
Sukadeva Gosvâmi como começar a fixar a mente nEle, e o Gosvâmi 
deu a seguinte resposta pormenorizada: 





VERSO 23 


ME SIS 
ferra rara Raas Rafia: | 
R A EÈ aa: eram IR 


sri-suka uvãca 

jitasano jita-svãso 
jita-sanigo jitendriyah 

sthile bhagavato ripe 
manah sandhiirayed dhiyã 








s 





-sukah uvāca—$ukadeva Gosvami disse; jita-àsanah--postura 
sentada controlada; jita-Svasah-—processo respiratório controlado; jita- 
sañgah—associação controlada; jita-indriyah—sentidos controlados: 
sthūle—na matéria grosseira; bhagavatáh—à Personalidade de Deus; 
riúpe-—no aspecto de; manah-—a mente; sandhãrayet—deve aplicar; 
dhiyã--com inteligência. 








z TRADUÇÃO 

Sukadeya Gosvāmī respondeu: Deve-se controlar a postura sen- 
tada, regular o processo respiratório através do prāņāyāma ió- 
guico e então controlar a mente e os sentidos e com inteligência 
aplicar a mente nas potências grosseiras do Senhor [chamadas 
virãt-rúpa). 

SIGNIFICADO 

Absorta na matéria, a mente da alma condicionada não lhe permi- 
te perceber que o'corpo não é o eu, epor isso prescreve-se o sistema 
de yoga para meditação (controlar a postura sentada e o processo 
respiratório e fixar a mente no Supremo) a fim de ajustar o caráter 
do materialista grosseiro. Enquanto esses materialistas não consegui- 
rem limpar a mente que está absorta na matéria, ser-lhes-á impossível 
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*Eoncentrarem-se em pensamentos que envolvem transcendência. E 
consegui-lo, pode-se fixar a mente no aspecto grosseiro material 
Vexterno do Senhor. As diferentes partes da forma gigantesca do 
or são descritas nos próximos versos. Os homens materialis- 
estão muito ansiosos de ter alguns poderes místicos reservados a 
pratica esse processo de controle, mas o verdadeiro propósito 
regulações ióguicas é erradicar as sujeiras acumuladas, tais como 
luxúria, a ira, a avareza e todas as outras contaminações materiais. 
W Se o yogi místico se deixa impressionar pelas façanhas que podem 
"ser realizadas graças ao controle místico, então sua missão, o sucesso 
ico, é um fracasso, porque a meta última é a compreensão acerca 
Deus: Portanto, valendo-se de uma concepção diferente, recomen- 
|-Se que ele fixe a mente materialista grosseira e assim compreenda 
“H potência do Senhor. Tão logo fica entendido que as potências são 
manifestações instrumentais da transcendência, a pessoa automatica- 
“meênte avança em direção ao próximo passo, e aos poucos habilita-se 
alcançar a fase de compreensão plena. 


VERSO 24 


Aa Qast afiga entram I 
má casta ft qi a A UR 


visesas tasya deho 'yam 
sthavisthas ca sthaviyasâm 

yatredam vyajyate visvam 
bhiitam bhavyam bhavac casat 


DV visesah-—pessoal; rasya-—Seu; dehah-—corpo; ayam-—este; sthavis- 
* fhah-—grosseiramente material; ca-—e; sthaviyasam-—de toda a ma- 
Méria; yatra-—onde; idam—todos estes fenômenos; vyajyate—experi- 
imenta-se; visvam-—Universo; bhiitam-—passado; bhavyam—futuro; 
bhavat—presente; ca—e; sat-—resultante. 

“ 

Di TRADUÇÃO 

V Esta gigantesca manifestação do mundo material fenomenal 
“como um todo é o corpo pessoal da Verdade Absoluta, onde se 
“experimenta o passado, o presente e o futuro universais resultan- 
“tes do tempo material. 
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SIGNIFICADO 

Qualquer coisa, material ou espiritual, é uma mera expansão da 
energia da Suprema:Personalidade de Deus, e como se afirma no 
Bhagavad-gitã (13.13), o Senhor onipotente tem Seus olhos, cabe- 
ças e outras partes corpóreas transcendentais distribuídos por toda 
parte, Ele pode ver, ouvir, tocar ou-manifestar-Se em toda e qualquer 
parte, pois está presente em toda parte como a Superalma de todas as 
almas infinitesimais, embora no mundo absoluto tenha Sua morada 
particular. O mundo relativo também é Sua representação fenomenal 
porque não passa de uma expansão de Sua energia transcendental. 
Embora Ele-esteja em Sua morada, Sua energia se distribui por toda 
parte, assim como o Sol que está num certo local também se expande 
por'todaparte, pois os raios do Sol, não sendo diferentes do Sol, são 
aceitos como expansões do disco solar. No Visnu Purina (1:22:52), 
afirma-se que, assim como o-fogo-que está num lugar expande seus 
raios e calor, do mesmo modo, o Espírito Supremo, a Personalidade 
de Deus, através de Sua energia múltipla expande-Se em toda e qual- 
quer parte. A manifestação fenomenal do Universo gigantesco é ape- 
nas uma parte de Seu corpo:virãr. Os homens menos inteligentes não 
podem conceber a forma transcendental e inteiramente espiritual do 
Senhor, mas eles ficam atônitos com Suas diferentes energias, assim 
como os aborígenes ficam maravilhados com o relâmpago, uma mon- 
tanha gigantesca ou uma figueira-de-bengala enormemente expan- 
dida. Os aborígenes louvam a força do tigre e do elefante por causa 
da energia e força superiores que eles têm: Os asuras não podem 
reconhecer a existência: do: Senhor, embora nas escrituras revela- 
das haja vívidas descrições do Senhor, embora o Senhor encarne e 
manifeste Sua força e energia incomuns, e embora Elé seja aceito 
como a Suprema Personalidade de Deus pelos sábios eruditos e santos 
como Vyasadeva, Nãrada, Asita e Devala no passado e por Arjuna 
no Bhagavad-gitã, bem como pelos acãryas como Sankara, Râmã- 
nuja, Madhva é o Senhor Sri Caitanya Mahãprabhu na era moderna. 
Os asuras não aceitam nenhuma evidência comprovada: nas. escri- 
turas reveladas, e tampouco reconhecem a autoridade dos grandes 
Āācāryas. Eles querem ver com seus próprios olhos imediatamente. 
Portanto, eles podem ver o corpo gigantesco do Senhor como virar, 
e isto responderá ao seu desafio, e como estão acostumados a prestar 
homenagem à força material superior, tal como a do tigre, elefante 
e relâmpago, eles podem oferecer respeitos à virat-ripa-O Senhor 
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Kyşpa, a pedido de Arjuna'manifesto aos asuras Sua virāt-rūpa. O 
“evoto puro-do Senhor, não estando acostumado a olhar para tal gi- 
tesca forma mundana do Senhor, requer para este propósito visão 
ial O- Senhor, portanto, concedeu a Arjuna visão especial para 
ele pudesse olhar Sua virãt-riipa, que é descrita no Décimo Pri- 
Capítulo do Bhagavad-gitã: Esta-virãt-riipa do Senhor foi es- 
jalmente manifesta, não para-o: benefício de-Arjuna, mas para 
la classe de homens sem inteligência que aceita toda e-qualquer 
“pessoa como uma encarnação do Senhor e assim desencaminha a 
“massa geral da população. Para eles, indica-se que se deve pedir que 
encarnação barata manifeste sua virãt-riipa para que possa então 
ger estabelecido como uma encarnação. A manifestação virãt-rápa 
lo Senhor é simultaneamente um desafio para os ateístas e um favor 
para os asuras, que podem pensar no Senhor como virãt e então tirar 
OS poucos à sujeira de seus corações para qualificarem-se a real- 
mente ver no futuro próximo a forma transcendental do Senhor. Este 
“um favor que o Senhor misericordiosíssimo concede aos ateístas e 
materialistas grosseiros. 
m 
o VERSO 25 


aAA gåta amaia | 
Zaa: ge isa mta TE MIR 


anda-kose $arire 'smin 
saptâvarana-samyute 

vairâjah puruso yo 'sau 
bhagavân dhãranasrayah 


» anda-kose-—dentro da concha universal; sarire-—no corpo de; 
asmin=esta; sapta—sete espécies de; avarana-—coberturas; samyu- 
fit==tendo assim feito; vairajah-—universal e gigantesca; purusah-— 
forma do Senhor; yah—essa; asau—Ele; bhagavân—a Personalidade 
de-Deus; dharanã-—concepção; asrayah-—objeto de. 

l 
D TRADUÇÃO 
| A gigantesca forma universal da Personalidade de Deus, situa- 
«la dentro desse corpo, a concha universal, que é coberta por sete 
gumadas de elementos materiais, é o objeto da concepção virat. 
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SIGNIFICADO 

Simultaneamente, o Senhor tem outras múltiplas formas, e todas 
são idênticas à forma manancial, o Senhor original, Śri Krsna. No 
Bhagavad-gitã, prova-se que a forma original transcendental e eterna 
do Senhor é Sri Krsna, a Absoluta Personalidade de Deus, porém, 
através de Sua potência interna inconcebível, dtma-mãyã, Ele pode 
ao mesmo tempo expandir-Se através de múltiplas formas e encarna- 
ções, sem que Sua potência plena diminua. Ele é completo, e embora 
inúmeras formas completas emanem dEle, Ele continua sendo com- 
pleto, sem sofrer alguma perda. Esta é Sua potência interna ou 
espiritual. No Décimo Primeiro Capítulo do Bhagavad-gitã, a Per- 
sonalidade de-Deus, o Senhor Krsna, manifestou a Sua virãt-râpa 
só para:convencer a classe de homens-menos inteligentes, que não 
podem conceber que o Senhor apareça como um ser humano, ou que 
Ele de fato tenha a potência contida em Sua afirmação segundo a 
qual Ele'é à Suprema Pessoa Absoluta sem nenhum rival ou superior. 
Os homens materialistas podem pensar, embora com muita imperfei- 
ção, no enorme espaço universal, compreendendo um número incon- 
tável de planetas tão grandes como o Sol. Tudo o que eles conseguem 
ver é o céu formando um grande círculo bem acima deles, mas não 
têm nenhuma informação de que este Universo, bem como muita 














outras centenas de milhares de universos, são, cada um deles, cober- 
tos por sete camadas materiais, constituídas de água, fogo, ar, céu, 
ego, númeno e a natureza material, assim como uma enorme bola de 
futebol, inflada e coberta, flutuando na água do Oceano Causal, onde 
o Senhor está deitado como: Mahã-Visnu. “Todos os universos ainda 
em forma de semente emanam da respiração de Maha-Visnu, que 





é uma mera parte de uma expansão parcial'do Senhor, e todos os 
universos que os Brahmãs presidem são aniquilados quando o Mahã- 
Visnu retrai Sua grande respiração. Dessa maneira, os mundos ma- 
teriais estão sendo criados e aniquilados pela vontade suprema do 
Senhor. O pobre materialista tolo nem ao menos consegue imaginar 
até que ponto vaisua ignorância, querendo ele apresentar uma cria- 
tura insignificante como uma encarnação que rivalize com o Senhor, 
se tudo o que ele tem a seu favor são as palavras de um simples 
mortal. O Senhor manifestou especificamente a virat-ripa para ensi- 
nar esses homens tolos, para que se aceite alguém como encarnação 
da Divindade somente se tal pessoa for capaz de manifestar a virat- 
rúpa que o Senhor Krsna manifestou. Em seu próprio interesse e 
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como recomenda Sukadeva Gosvâmi, o materialista pode concentrar 
sua mente na virãt ou na gigantesca forma do Senhor, mas ele deve 
ficar atento para não ser desencaminhado por impostores que alegam 
ser pessoas idênticas ao Senhor Krsna, mas não conseguem agir 
como Ele ou manifestar a virãt-riipa, que compreende o Universo 
inteiro. 


VERSO 26 


ques fi qua 

qafa nfà aae | 
mms feria JR 

qm À gue sé IRAN 


pãtâlam etasya hi pâda-miilam 
pathanti pãrsni-prapade rasâtalam 

mahãtalam vis rjo "tha gulphau 
talâtalam vai purusasya janghe 





pátâlam--os planetas na parte- inferior do: Universo; etasya—de 
Suas; hi—exatamente; pâda-miilam—solas dos pés; pathanti—eles 
estudam isto; pârsni—os calcanhares; prapade--os dedos dos pés; 
rasâtalam-—os planetas chamados Rasãtala; mahãtalam—os plane- 
tas chamados Mahatala; visva-srjah-—do criador do Universo; atha— 
assim: gulphau-—os tornozelos; talâtalam-—os planetas chamados Talã- 
tala; vai—como eles purusasya—da pessoa gigantesca; jarghe— 
as canelas 








TRADUÇÃO 
As pessoas que obtiveram essa compreensão estudaram que os 
planetas conhecidos como Patãla constituem as solas dos pés do 
Senhor universal, e os calcanhares e os dedos dos pés são os pla- 
netas Rasatala. Os tornozelos são os planetas Mahãtala, e Suas 
canelas constituem os planetas Talatala. 


SIGNIFICADO 
Sem a existência corpórea da Suprema Personalidade de Deus, a 
existência cósmica manifesta não tem'realidade. Como se confirma 
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no Bhagavad-gitã (9:4), tudo o que está presente no mundo mani- 
festo repousa nEle, mas isto não significa que o que quer que-o:ma- 
terialista veja é 'a Personalidade Suprema. Esse conceito, 'a forma 
universal do Senhor, dá ao materialista a oportunidade de pensar no 
Senhor Supremo, maso materialista deve ficar sabendo: que ver o 
mundo como algo do qual ele pode assenhorear-se não é compreen- 
são acerca de Deus. Quando o materialista dedica-se a explorar os 
recursos materiais é porque ele está influenciado pela ilusão impos- 
ta pela energia externa do Senhor, e nesse caso, se alguém procura 
compreender a Verdade Suprema concebendo a forma universal do 
Senhor, ele deve cultivar uma atitude de serviço. Enquanto a atitude 
de serviço não for revivida, a concepção da percepção virãt exercerá 
pouquíssimo efeito no observador. O Senhor transcendental, qual- 
quer que seja a concepção de Sua forma, nunca é parte da criação 
material. Em todas as circunstâncias, Ele mantém Sua identidade 
como Espírito Supremo, e-nunca é afetado pelas: três qualidad: 
materiais, pois toda a'matéria é contaminada. O Senhor sempre existe 
em Sua energia interna: 

O Universo divide-se-em quatorze sistemas planetários. Sete siste- 
mas planetários, chamados Bhir, Bhuvar, Svar, Mahar, Janas, Tapas 
e Satya, são sistemas planetários ascendentes, que progridem nessa 
sequência. Também há sete sistemas planetários inferiores; conheci 
dos como Atala, Vitala, Sutala, Talātala, Mahātala, Rasātala e Pātāla, 
situados gradualmente um abaixo do outro. Neste verso, a descri- 
ção começa na parte inferior porque na linha da devoção a descrição 
corpórea do Senhor deve começar dos Seus pés. Sukadeva Gosvâmi 
é um conceituado devoto: do Senhor, e sua desc; 
reta, 
































ão é bastante cor- 





VERSO 27 


é aut ar fem 
se Aas qm ql 
ae aatia adaa 
maè aad ma NRO 


dve januni sutalam visva-mirter 
úru-dvayarmvitalam catalam ca 
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mahitalam taj-jaghanam mahipate 
nabhastalam nâbhi-saro grnanti 


dve--dois: januni-=—dois joelhos; sutalam-—o sistema “planetário 
chamado Sutala; visva-miirteh-—da forma universal; úru-dvayam— 
as duas coxas; vitalam-=0 sistema planetário chamado Vitala; ca-— 
também; atalam—os planetas chamados Atala; ca—e; mahitalam—o 
sistema planetário chamado Mabitala; tat-—desta; jaghanam-—os qua- 
dris; mahipate—ó rei; nabhastalam--espaço exterior; nâbhi-sarah— 
a depressão do umbigo; grnanti—eles aceitam-na assim. 


TRADUÇÃO 
Os joelhos da forma universal são o sistema planetário chama- 
do Sutala, e as duas coxas são os sistemas planetários Vitala e 
Atala. Os quadris são Mahitala, e o espaço exterior é a depressão 
de Seu umbigo. 


VERSO 28 


sue sf 
dar quad À visa] 
a wi agaga: 


aci a fiaifir azaat: IRCI 


urah-sthalam jyotir-anikam asya 
grivã mahar vadanam, vai jano 'sya 

tapo varatim vidur âdi-pumsah 
satyarm tu Sirsani sahasra-sirsnah 





urah-—elevado; sthalam-—lugar (o peito); jyotih-anikam—os pla- 
netas luminosos; asya—dEle; grivã—o pescoço; mahah-—o siste- 
ma planetário acima dos luzeiros; vadanam-—boca; vai-——exatamente; 
janah—o sistema planetário acima de Mahar; asya-—dEle; tapah—o 
sistema planetário acima de-Janas; varâtim—testa; viduh—é conhe- 
cido; ddi—original; puinsah-—a personalidade; satyam-—o sistema 
planetário mais elevado; tu-—-mas; Sirsâni-—a cabeça; sahasra-—mil; 
sirsnah-alguém com cabeças. 
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TRADUÇÃO 
O peito da Personalidade Original da forma gigantesca é o sis- 
tema planetário luminoso, Seu pescoço são os planetas Mahar, 
Sua boca são os planetas Jana, e Sua testa é o sistema planetário 
Tapas; O sistema planetário mais elevado, conhecido como Satya- 
loka, é a cabeça daquele que tem mil cabeças. 


SIGNIFICADO 

Os planetas: refulgentes e luminosos, tais-como o Sol e a Lua, 
estão situados: praticamente-na parte intermediária do Universo, e 
nesse caso eles podem ser conhecidos como o peito da original forma 
gigantesca do Senhor. E acima dos planetas luminosos, também cha- 
mados de lugares celestiais onde ficam os semideuses diretores uni- 
versais, estão os sistemas planetários chamados Mahar, Jana é Tapas, 
e, acima de todos eles, está o sistema planetário Satyaloka, onde resi- 
dem os principais diretores dos modos da hatureza material, a saber, 
Visnu, Brahmã e Siva. Este Vignu é conhecido como Ksirodakasayt 
Visnu, e Ele age como a Superalma em todo ser vivo. Existem inú- 
meros universos flutuando nó Oceano Causal, e em cada um deles a 
representação da forma virãt do Senhor existe junto com inumer: 
i luas, semideuses celestiais, Brahmãs, Visnus-e Sivas, todos 
2 situados em uma parte da inconcebível potência do 
Senhor Krsna, como se afirma no Bhagavad-gitã (10.42). 



























VERSO 29 


ERR ea agea: 
aA Ra: Aaaa ea: 

mA Ta AÀ 
mAs are guafafia: NR 


indrâdayo bãhava ãhur usrãh 

karnau disah Srotram amusya Sabdah 
nasatya-dasrau paramasya nãse 

ghrano “sya-gandho mukham agnir iddhah 


indra-adayah-—semideuses encabeçados: pelo rei celestial, Indr: 
bāhavah—braços; āhuh—são chamados; usrāūh—os semideuses; 








Verso 29] O primeiro passo para compreender Deus 49 





karnau—os ouvidos; disah-—as quatro direções; srotram—o sentido 
auditivo; amusya—do Senhor; sabdah—som; nãsatya-dasrau—os se- 
mideuses conhecidos como Agvini-kumãras; paramasya-—do Supremo; 
nãse-—narinas; ghrânah-—o sentido olfativo; asya-—dEle; gandhah— 
fragrância; mukham-—a boca; agnih—fogo; iddhah-—abrasador. 








TRADUÇÃO 
Seus braços são os semideuses encabeçados por Indra, os dez 
lados direcionai o Seus ouvidos, e o som físico é Seu sentido 
auditivo. Suas narinas são os dois Agvini-kumãras, e a fragrância 
material é Seu sentido olfativo. Sua boca é o fogo abrasador. 





SIGNIFICADO 

A descrição da forma gigantesca da Personalidade de Deus feita no 
Décimo Primeiro Capítulo do Bhagavad-gitã continua sendo explica- 
da nesta passagem do Srimad-Bhagavatam. No Bhagavad-gitã (11.30), 
consta a seguinte descrição: Ó Visnu, vejo-Te, com Tuas bocas fla- 
mejantes, devorando todas as pessoas: de todos os: lados. Cobrindo 
todo o Universo com Tua' refulgência, Tu Te manifestas com raios 
terríveis e abrasadores". Por conseguinte, o Srimad-Bhãgavatam é a 
fase de pós-graduação para o estudante do Bhagavad-gitã. Ambos 
são a ciência de Krsna, a Verdade Absoluta, e assim eles são interde- 
pendentes. 

Afirma-se que a concepção da virãt-purusa, ou a forma gigantesca 
do Senhor Supremo, inclui todos os semideuses dominantes bem 
como todos os seres vivos dominados. Até mesmo a parte mais 
minúscula de um ser vivo é controlada por agentes a quem o Senhor 
dotou de poderes. Como os semideuses estão incluídos-na gigantes- 
ca forma do Senhor, adorar o Senhor — seja a Sua gigantesca con- 
cepção material ou a Sua eterna forma transcendental como o Senhor 
Sm Krsna — também satisfaz os semideuses e todas as outras partes 
integrantes, assim como regar a raiz de uma árvore distribui energia 
a todas as outras partes da árvore. Por conseguinte, quando um ma- 
terialista também adora a forma universal gigantesca do Senhor, ele 
caminha para a direção certa. Ninguém precisa arriscar-se a ser de- 
sencaminhado, aproximando-se de muitos semideuses que satisfa- 
cam diferentes desejos. A verdadeira entidade é o próprio Senhor, e 
todos os outros são imaginários, pois tudo está incluído unicamente 
nEle. 
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VERSO 30 


ater aaa: 
ven ei sê q 
aAa: AR- 


AASA ara qm a Rat Roll 


dyaur aksini caksur abhit patangah 
paksmãni visnor ahani ubhe ca 

tad-bhrii-vijrmbhah paramesthi-dhisnyam 
āpo 'sya tâli rasa eva jihvã 





dyauh: esfera do espaço exterior; aksini-—os globos oculares; 
caksuh-—dos olhos (sentidos); abhiit-=assim se tornou: patarigah—o 
Sol; paksmãni—pálpebras;  visnoh--da Personalidade de Deus, $i 
Visnu; ahani-—dia e noite; ubhe—ambos; ca--e; tat-—Suas; bhrã-—so- 
brancelhas;-vijymbhah-—-movimentos; paramesthi-—a entidade supre- 
ma (Brahmã) ; dpah-—Varuna, o diretor da água; 
palato; rasah-—suco; eva-—decerto; jihva-—a língua. 













TRADUÇÃO 
A esfera do espaço exterior constitui Suas órbitas oculares, e o 
globo ocular é o Sol manifesto como o poder da visão. Suas pálpe- 
bras são o dia e a noite, e nos movimentos de Suas sobrancelhas, 
o Brahmã e personalidades supremas e semelhantes residem. Seu 
palato é Varuna, o diretor da água, e Sua língua é o suco ou es- 
sência de tudo. 


SIGNIFICADO 

Dita o senso comum que a descrição contida neste verso parece um 
pouco contraditória porque às vezes o Sol é descrito como-o globo 
ocular e outras vezes como a esfera do. espaço exterior. Mas os 
preceitos dos Sastras não se valem do senso comum. Devemos aceitar 
a descrição dos:sastras e concentrar-nos mais na forma da virat-rupã 
que no senso comum. O senso comum sempre é imperfeito, ao passo 
que a descrição dos sastras sempre é perfeita e completa. Quando 
aparece alguma incongruência, isto deve-se sempre à nossa imperfei- 
ção e não aos sastras. Este é o método de enfocar a sabedoria védica. 
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VERSO 31 


sata fr guia 
der qa aero fe! 
m a 4 am 
geai aa IR 


chandãrnsy anantasya Siro gmanti 
darmstrã yamah sneha-kalã dvijâni 
hãso janonmida-kari ca mayã 





duranta-sargo yad-apanga-moksah 





chandârnsi-—os hinos védicos; anantasya--do Supremo; 
passagem. cerebral; grnanti—dizem; damstrãh-—as mandíbul; 
seus dentes; yamah-—Yamarãja, o diretor dos pecadores; sneha-kalāh— 
a-arte da afeição; dvijâni—a arcada dentária; hãsah-—sorriso; jana- 
umnmãda-kari-—a extremamente sedutora; ca-—também; mãyã---energia 
ilusória; duranta— intransponível; sargah-—a criação materi: 
apâriga—cujo olhar: moksah—lançando sobre. 





com 











TRADUÇÃO 

Dizem que os hinos védicos são a passagem cerebral do Senhor, 
e Suas mandíbulas cheias de dentes são Yama, o deus da morte, 
que pune os pecadores. A arte da afeição é Sua arcada dentária, 
e a extremamente sedutora energia material ilusória é Seu sorriso. 
Este grande oceano, a criação material, é apenas o olhar que Ele 
lança sobre nós. 

SIGNIFICADO 

Segundo a afirmação védica, esta criação material resulta do fato 
de-o Senhor lançar um olhar sobre a energia material, que nesta pas- 
sagem é descrita como a energia ilusória extremamente sedutora. As 
almas condicionadas que se deixam seduzir por esse materialismo pre- 
cisam saber que a criação material temporária é uma simples imitação 
da realidade e que aqueles que se deixam cativar por esses olhares 
sedutores do Senhor são postos sob a direção do controlador dos pe- 
cadores chamado Yamaraja. O Senhor sorri afetuosamente, mostrando 
Seus dentes. A pessoa inteligente que pode depreender estas verdades 
sobre o Senhor torna-se uma alma inteiramente rendida a Ele: 
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VERSO 32 


AAAs a AN 

TAi iss EM | 
sea ama Pet 

sf cagar firmaram: MRI 


vridottaraustho 'dhara eva lobho 

dharmah stano 'dharma-patho 'sya prstham 
kas tasya medhram vrsanau ca mitrau 

kuksih samudrã girayo 'sthi-sanghãh 


vrida-—modéstia; uttara-—superior; ostha-—lábio; adharah-—queixo; 
eva-—decerto; lobhah--anseio; dharmah-—religião; stanah-—peito; 
adharma-—irreligião; pathah-—caminho; asya—Suas; prstham-—costas; 
kah——Brahmã; tasya-—Seus; medhram-—órgãos genitais; vrsanau-— 
testículos; ca—também; mitrau-—os Mitrã-varunas; kuksih-—cintura; 
samudrãh—os oceanos; girayah—as colinas; asthi—ossos; sanghãh-— 
conjunto. É 




















TRADUÇÃO 
A modéstia é a parte superior de Seus lábios, o anseio é Seu 
queixo, a religião é o peito do Senhor, e a irreligião são Suas 
costas. Brahmaãji, que gera todos os serês vivos no mundo mate- 
rial, é Seus órgãos genitais, e os Mitrã-varunas são Seus dois tes- 
tículos. O oceano é Sua cintura, e as colinas e montanhas são o 
conjunto de Seus ossos. 





SIGNIFICADO 

Diferentemente do que concebem os pensadores menos inteligen- 
tes, o Senhor Supremo não é impessoal. Ao contrário, Ele é a Pessoa 
Suprema, como se confirma em todos os textos védicos autênticos. 
Mas Sua personalidade é diferente daquilo que podemos conceber. 
Afirma-se aqui que Brahmãji age como Seus órgãos genitais e que os 
Mitrã-varunas são Seus dois testículos. Isto significa que Ele é uma 
pessoa dotada de todos os órgãos corpóreos, mas eles são de diferen- 
tes qualidades e com diferentes potências. Portanto, quando o Senhor 
é descrito como impessoal, deve-se entender que isto significa que 
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Sua personalidade não é exatamente a espécie de personalidade de- 
preendida através de nossa especulação imperfeita. Entretanto, pode- 
se adorar o Senhor até mesmo vendo as colinas e-montanhas ou-o 
oceano e o céu como diferentes partes integrantes da virãt-purusa, o 
gigantesco corpo do Senhor. A virãt-ripa que o Senhor Krsna mani- 
festou a Arjuna é um desafio aos incrédulos. 


VERSO 33 


aisa mAs aI 

aérea fiat | 
areia: afirmam 

mia: A goma: WIZ 


nadyo *sya nãdyo “tha tanii-ruhâni 
mahi-ruhã visva-tanor nrpendra 





ananta-viryah svasitam matarisi 
gatir vayah karma guna-pravâhah 





nadyah—os rios; asya—dEle; nadyah-—veias; atha-—e depois disso; 
tanii-ruhâni—pêlos sobre o corpo; mahi-ruhãh-—as plantas e as ár 
vores; visva-tanoh—da forma universal; nrpa-indra—ó rei; ananta- 
viryah-—do onipotente; svasitarh-—respiração; mãtarisvã-—ar; gatih— 
movimento; vayah-—eras que passam; karma-atividade; guna-pra- 
vãhah-—reações dos modos da natureza. 












TRADUÇÃO 
Ó rei, os rios são as veias do corpo gigantesco, as árvores são 
os pêlos de Seu corpo, e o ar onipotente é Sua respiração. As eras 
que passam são Seus movimentos, e Suas atividades são as reações 
dos três modos da natureza material. 





SIGNIFICADO 
A Personalidade de Deus não é uma pedra morta, tampouco é ina- 
tivo, como pensam precariamente algumas escolas. Ele Se locomove à 
medida que o tempo progride, e portanto enquanto desempenha Suas 
atividades atuais, sabe tudo sobre o passado eo futuro. Nada Lhe é 
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desconhecido; As almas condicionadas são impelidas pelas: reações 
dos modos: da natureza material, que-são atividades do Senhor. Como 
se afirma no Bhagavad-gitã (7.12), os modos da natureza agem uni- 
camente:sob Sua direção, e nesse-caso nenhuma ocorrência natural é 
fortuita ou automática. O poder que há por trás das atividades é a 





supervisão do Senhor, e assim, diferentemente do que se costuma 
conceber, o Senhor nunca é inativo. Os Vedas dizem que o Senhor 
Supremo nada tem a fazer pessoalmente, como sempre acontece com 
os superiores, mas tudo é feito sob Sua direção. Como se diz, nenhu- 
ma folha de grama move-se sem Sua permissão. No Brahma-samhitã 
(5.48), afirma-se que todos Os universos e os seus líderes (os Brahmãs) 
existem apenas durante-o período de Seu ciclo respiratório. Aqui se 
faz essa mesma confirmação. -Q ar no-gual existem os-universos e os 
planetas dentro dos universos não passa de um pequeno período da 
respiração da incontestável virãt-purus: 








. Logo, mesmo estudando os 
rios, as árvores, o ar e a passagem das eras, a pessoa pode conceber 
a Personalidade de Deus sem se deixar desencaminhar pela concepção 
segundo a qual o Senhor é desprovido de forma. No Bhagavad-gita 
(12.5), afirma-se que aqueles que são muito inclinados à concepção 
segundo a qual a Verdade Suprema é desprovida de forma enfrentam 
mais dificuldades que aqueles que, com inteligência, podem conceber 
a forma pessoal 


VERSO 34 


fra m enen 
mg amai pad qa: | 
aam o anaa 


o RATO RAR! Nx) 


isasya kesãn vidur ambuvahan 

vãsas tu sandhyam kuru-varya bhiimnah 
avyaktam ahur hrdayam manas ca 

sa candramãh sarva-vikãra-kosah 





isasya-—do controlador supremo; kesãn—cabelos sobre a cabeça; 
viduh-—podes aprender isto comigo; ambu-vahãn—as nuvens que car- 
regam água; vãsah tu—as vestimentas; sandhyâm-término do dia 
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e da noite; kuru-varya—ó mèlhor dos Kurus; bhūümnah—do Todo- 
Poderoso; avyaktam—a causa primordial da criação material; ahuh— 
afirma-se; Ardayam-— inteligência; manah'ca-—e 'a mente; sah-—Ele; 
candramãh-—a Lua; sarva-vikãra-kosah—s reservatório de todas as 
mudanças. 





e 





TRADUÇÃO 

Ó melhor entre os Kurus, as nuvens que transportam água são 
os cabelos de Sua cabeça, os finais dos dias e das noites são Suas 
vestimentas, e a causa suprema da criação material é Sua inteli- 
gência. Sua mente é a Lua, o reservatório de todas as mudanças 











Raaf afim 
akasa RU AIRT | 
AINN mara 
VS am qa: MA SAI 
vijfiãna-sSaktim mahim amananti 


sarvãtmano "ntah-karanam giritram 
asvasvatary-ustra-gajã nakhâni 








ni-dese. 





sarve mrgãh pasavah 


vijfiâna-Saktim-— consciência; mahim-—o princípio da matéria; âma- 
nanti—eles lhe dão essa denominação; sarva-atmanah-—do onipre- 
sente; antah-karanam-—ego: -giritram-—Rudra (Siva); asva-=cavalo; 
asvatari—mulo; ustra—camelo; gajah-—elefante; nakhâni-—unhas; 
sarve—todos os outros; mrgãh—veados; pasavah-—quadrúpedes; 





sroni-dese-—na cintura. 


TRADUÇÃO 
O princípio da matéria [mahat-tattva] é a consciência do Senhor 
resente, como afirmam os entendidos no assunto, e Rudra- 
deva é o Seu ego. O cavalo, o mulo, o camelo e o elefante são Suas 
unhas, e os animais selvagens e todos os quadrúpedes estão situa- 
dos na cintura do Senhor. 
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VERSO 36 


mi aam A 

agii vam Am: 
aeriana: 

meai 


vayārhsi tad-vyākaranarh vicitrarh 
manur manisã manujo nivasah 

gandharva-vidyâdhara-cãranãpsarah 
svara-smrtir asurânika-viryah 








NAI 








vayâmsi-—muitas variedades de pássaros; tat-vyakaranam—vocá- 
bulos; vicitram—artísticos; manuh-—o pai da humanidade; manis: 
pensamentos; manujah-—humanidade (os filhos de Manu); nivâsah— 
residência; gandharva-—os seres humanos chamados Gandharvas; vi- 
dyâdhara—os Vidyàdharas; cârana-—os Câranas; apsarah—os anjos; 
svara—ritmo musical; smytih-—lembrança; asura-anika—os soldados 
demonfacos; viryah-—poder. 








TRADUÇÃO 

As muitas variedades de pássaros são indicações do Seu mag 
tral senso artístico. Manu, o pai da humanidade, é o emblema de 
Sua inteligência modelar, e a humanidade é Sua residência. As 
espécies celestiais de seres humanos, tais como os Gandharvas, os 
Vidyãdharas, os Cãranas e os anjos, representam todos Seu ritmo 
musical, e os soldados demoníacos são representações de Suas 
maravilhosas façanhas, 








SIGNIFICADO 

Criando artisticamente muitas variedades de pássaros coloridos, 
tais como o pavão, o papagaio e o cuco, o Senhor manifesta Seu 
senso estético. As espécies de seres humanos celestiais, tais como 
os Gandharvas e os Vidyâdharas, podem cantar maravilhosamente e 
cativar até mesmo as mentes dos semideuses celestiais. O ritmo mu- 
sical deles representa o senso musical do Senhor. Como então pode 
Ele ser impessoal? Seu gosto musical, senso artístico e inteligência 
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modelar, que nunca falham, são diferentes sinais de Sua personali- 
dade suprema. O Manu-samhitã é o livro modelar no qual estão con- 
tidas as leis designadas para a humanidade, e todo ser humano: é 
aconselhado a seguir este grande: livro: de conhecimento social. A 
sociedade humana é a residência do Senhor. Isto significa que o ser 
humano destina-se a compreender Deus ea associar-se com Deus. 
Esta vida é uma oportunidade: para a alma condicionada recuperar 
sua eterna consciência de Deus e então cumprir a missão da vida. 
Mabãrãja Prahlada é um verdadeiro representante do-Senhor na fa- 
mília dos asuras. Nenhum ser vivo está excluso do gigantesco corpo 
do Senhor. Cada qual tem um dever específico em relação com o 
corpo supremo.-O não-cumprimento do dever específico designado 
acada ser vivo é a causa da desarmonia entre um ser vivo e outro, 
mas: quando a relação é restabelecida com base no Senhor Supremo, 
há uma completa unidade entre todos os seres vivos, incluindo os 
animais selvagens e-a sociedade humana. O Senhor Caitanya Mahã- 
prabhu demonstrou este convívio harmônico na selva de Madhya 
Pradesh, onde: até mesmo os tigres, os elefantes e muitos outros 
animais ferozes cooperaram perfeitamente em glorificar o Senhor 
Supremo. É por este caminho que haverá paz e amizade em todo o 
mundo. 











VERSO 37 


amai ga ne 
jo ç 
Agoda: | 
Ca ` 
ZARR: P ATAT: 129 
brahmānanam kşatra-bhujo mahātmā 
vid úrur anghri-Srita-krsna-varnah 


nãnâbhidhabhijya-ganopapanno 
dravyâtmakah karma vitâna-yogah 


brahma-—os brãhmanas; ânanam-—o rosto; ksatra-—os ksatriyas; 
bhujah-—os braços; mahatmã-—a virãt-purusa; vit—os vaisyas; ilruh— 
as coxas; anghri-Srita-—sob a proteção de Seus pés; krsna-varnah— 


os súdras; nanã-—v 





rios; abhidhã-—-por nomes; abhijya-gana-—os 
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semideuses; upapannah-—sendo dominados; dravya-ãtmakah-—com 
artigos disponíveis; karma-—atividades; vitâna-yogah--execuções de 
sacrifício. 
TRADUÇÃO 

O rosto da virãt-purusa são os brâhmanas, Seus braços são os 
as, Suas coxas são os vaisyas, e os Súdras estão sob a pro- 
ão dos Seus pés. Ele também domina todos os semideuses ado- 
ráveis, e é dever de todos realizar sacrifícios com prestimosos 
artigos para satisfazer o Senhor. 






SIGNIFICADO 

Aqui se faz referência ao aspecto prático do monoteísmo. Nos 
textos védicos, menciona-se o oferecimento de sacrifício a muitos 
semideuses que possuem diferentes nomes, mas neste verso sugere- 
se que todas essas variedades de semideuses estão incluídas na forma 
da Suprema Personalidade de Deus; eles são apenas partes integran- 
tes do todo original: De modo semelhante, as divisões das ordens da 
sociedade humana, a saber, os brãhmanas (a classe de pessoas inte- 
ligentes), os ksatriyas (os administradores), os vaisyas (a comuni- 
dade mercantil) e os súdras (a classe operária), estão todas incluídas 
no corpo do Supremo. Nesse caso, recomenda-se que cada um deles 
possa contar com determinados artigos com os quais se executa sa- 
crifício para satisfazer o Supremo. De um modo geral, o sacrifício é 
oferecido com cereais e manteiga clarificada, mas à medida que o 
tempo progrediu, a sociedade humana produziu muitas variedades de 
artigos, transformando os materiais fornecidos pela natureza material 
de Deus. Portanto, para propagar as glórias do Senhor, a sociedade 
humana precisa aprender a oferecer sacrifícios não apenas com 
manteiga clarificada, mas-também com produtos manufaturados, e 
com isto a sociedade humana poderá alcançar a perfeição. Con- 
sultando as instruções legadas pelos acãryas anteriores, a classe 
de homens inteligentes, ou os brâhmanas pode orientar a execução 
desses sacrifícios; os administradores podem dar todas as condições 
favoráveis para a realização desses sacrifícios; a classe vaisya ou a 
comunidade mercantil, que produz esses artigos, pode oferecê-los 
para serem utilizados no sacrifício; e a classe sidra pode oferecer 
seu trabalho manual para o término exitoso desse sacrifício. Assim, 
através da cooperação de todas as classes de seres humanos, o sa- 
erifício recomendado nesta era, a saber, o sacrifício que consiste no 
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canto congregacional do santo nome do Senhor, pode ser executado 
para o bem-estar comum de toda a população do mundo. 


VERSO 38 
ereta fee 
q akaa: aAA nA | 
aand agi as 
aa: agaa a asa fafaa 13c 


iyân asãv 7: 





yara-vigrahasya 
yah sannivesah kathito mayã te 
sandhãryate 'smin vapusi sthavisthe 
manah sva-buddhyã na yato "sti kificit 


iyân—tudo isso; asau-—este; isvara--Senhor Supremo; vigraha- 
sya-—da forma; yah—o que quer que seja; sannivesah--como está 
localizado; kathitah-—explicado; mayã-—por mim; te--a ti; sandhã- 
ryate pessoa pode concentrar; asmin—nesta; vapusi-—na forma 
de virar; sthavisthe-—grosseira; manah-—-mente; sva-buddhyã-—com 
sua inteligência; na-—não; yatah-—além dEle; asti-—existe; kificit-—al- 
guma outra coisa. 




















TRADUÇÃO 
Acabo então de te explicar como a Personalidade de Deus 
manifesta-Se sob a forma da grosseira concepção material gigan- 
tesca. Alguém que leva a sério o desejo de liberar-se concentra 
sua mente nesta forma do Senhor, porque no mundo material 
não há algo diferente disto. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (9.10), a Suprema Personalidade de Deus expli- 
cade fato que a natureza material é apenas um agente que cumpre 
ordens dEle. Ela é uma-das diferentes potências do Senhor, e age 
unicamente sob Sua direção. Como o Supremo Senhor transcenden- 
tal, Ele apenas lança um olhar sobre-o princípio material, e assim 
começa a agitação da matéria, e em seis categorias de diferenciações 
graduais, as ações resultantes manifestam-se uma após outra. Toda a 
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criação material segue esse curso de ação, e assim ela aparece e desa- 
parece no momento oportuno: 

As pessoas menos inteligentes que têm um pobre fundo de conhe- 
cimento não conseguem aceitar à idéia de que exista esta potência 
inconcebível do Senhor $ri Krsna, pela qual Ele aparece como um 
ser humano (Bg. 9.11). O fato de Ele aparecer no mundo material 
como um de nós também se deve à Sua imotivada misericórdia para 
as almas caídas. Ele é transcendental a todas as concepções materiais, 
mas por Sua ilimitada misericórdia para com Seus devotos puros, 
desce e manifesta-Se como a Personalidade de Deus. Os filósofos e 
cientistas materialistas estão deveras absortos na energia atômica e 
na situação gigantesca da forma universal, e oferecem respeitos mais 
seriamente ao aspecto fenomenal externo das manifestações mate- 
riais que ao princípio numenal da existência espiritual. A forma 
transcendental do Senhor está além da jurisdição dessas atividades 
materialistas, e é muito difícil conceber que o Senhor possa estar em 
apenas um e em todos os lugares ao mesmo tempo, porque os filóso- 
fos e cientistas materialistas tomam como ponto de referência apenas 
sua própria experiência. Como são incapazes de aceitar o aspecto 
pessoal do Senhor Supremo, o Senhor é muito bondoso e demonstra 
o aspecto virat de Sua forma transcendental, e nesta passagem Srila 
Sukadeva' Gosvâmi descreve vividamente essa forma do Senhor. Ele 
conclui que não há nada além deste gigantesco aspecto do Senhor. 
Nenhum materialista pensativo pode ir além deste conceito da forma 
gigantesca. As mentes dos materialistas são oscilantes e vivem mu- 
dando de um aspecto para outro. Portanto, a pessoa é aconselhada a 
pensar no Senhor, dirigindo seu pensamento a qualquer parte de Seu 
corpo gigantesco, e unicamente com sua inteligência ela pode pensar 
nEle ao ver qualquer uma de Suas manifestações no mundo material 
— à floresta, a colina, o oceano, o homem, o animal, o semideus, o 
pássaro, o animal selvagem ou qualquer outro fenômeno. Todo item 
da manifestação material é uma parte do corpo da forma gigantesca, 
e assim a mente flutuante pode fixar-se apenas no Senhor e em nada 
mais. Este processo de concentrar-se nas diferentes partes corpóreas 
do Senhor aos poucos diminuirá o desafio demoníaco ateísta e pro- 
vocará o gradual desenvolvimento do serviço devocional ao Senhor. 
Sendo tudo parte integrante do Todo Completo, o estudante neófito 
pouco a pouco compreenderá os hinos do Isopanisad que afirmam 
que o Senhor Supremo está em toda parte, e assim ele aprenderá a 
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não cometer nenhuma ofensa ao corpo do Senhor. Esta disposição 
para aceitar Deus diminuirá nas pessoas o orgulho de desafiarem a 
existência de Deus. Assim, pode-se aprender a demonstrar respeito à 
todas as coisas, pois tudo é parte integrante do corpo supremo. 


VERSO 39 





rara a 
ARA ASA TA ARAMIS MIRRI 


sa sarva-dhi-vrtty-anubhiita-sarva 
âtmã yathã svapna-janeksitaikah 

tara satyam ãnanda-nidhim bhajeta 
nãnyatra sajjed yata atma-pâtah 


sah-—Ele (a Pessoa Suprema); sarva-dhi-vrtti—o processo de com- 
preensão através de todas as espécies de inteligência; anubhiita— 
os conhecedores; sarve—todos; atmã-—a Superalma; yathã-—tanto 
quanto; svapna-jana-—uma pessoa sonhando; iksita-—visto por; ekah-— 
sempre o mesmo; tam-—a Ele; satyam-—a Verdade Suprema; ânanda- 
nidhim-—o oceano de bem-aventurança; bhajeta—a pessoa deve ado- 
rar; na-—nunca; anyatra-—nenhuma outra coisa; sajjet-—estar apegada; 
yatah-—pelo que; ãtma-pãtah-—a própria degradação. 














TRADUÇÃO 
A pessoa deve concentrar sua mente na Suprema Personalidade 
de Deus, que Se distribui sozinho em tantas manifestações assim 
como pessoas comuns criam milhares de manifestações nos sonhos. 
A pessoa deve concentrar a mente nEle, a única Verdade Abso- 
luta inteiramente bem-aventurada. Caso contrário, ela será de- 
sencaminhada e provocará sua própria degradação. 








SIGNIFICADO 
Neste verso, o grande Gosvami Srila Sukadeva, indica qual é o 
processo de serviço devocional. Ele tenta incutir em nós a idéia de 
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que, ao invés de desviarmos nossa atenção para vários ramos da auto- 
realização, devemos concentrar-nos na Suprema Personalidade: de 
Deus como: o-supremo objeto de nossa percepção, adoração e devo- 
ção. Aauto-realização é, por assim dizer, deixarmos de lutar pela 
existência material e passarmos a lutar pela vida eterna, e por isso 
através da graça ilusória da energia externa, o yogi ou o devoto se 
defrontam com muitas seduções pelas quais um grande lutador pode 
voltar a enredar-se no cativeiro da existência material. O yogi pode 
alcançar um miraculoso sucesso em conquistas materiais, tais como 
animã e laghimã, pelas quais alguém pode tornar-se menor que o 
menor ou mais leve que o mais leve, ou em linguagem mais simples, 
pode alcançar bênçãos materiais em: forma de riqueza e mulheres, 
Mas a pessoa é advertida contra essas seduções porque voltar a ema- 
ranhar-se ne: 





se prazer ilusório significa a degradação do eu e o per 
namento no mundo material. Prestando atenção a essa 
advertência, a pessoa deve seguir apenas sua inteligência vigilante, 
O Senhor Supremo é um só, e Suas expansões são várias. Ele é 
portanto a Superalma de tudo. Ao ver algo, a pessoa deve saber que 
seu poder visual é secundário e que o poder visual do Senhor'é pri- 
mário, Ninguém pode ver nada que não tenha sido primeiro: visto 
pelo Senhor. Esta é a instrução dos Vedas e dos Upanisads. Logo, 
não importa'o que vejamos ou façamos, a Superalma de todas'as 
capacidades visuais ou de todas as ações é o Senhor: O Senhor Sri 
Caitanya Mahãprabhu propõe esta teoria de unidade e diferença si- 
multâneas entre a alma individual e a Superalma como a filosofia de 
acintya-bhedâbheda-tattva. A virat-ripa, ou o aspecto gigantesco do 
Senhor Supremo, inclui toda a matéria manifesta, e portanto a virat 
ou o aspecto gigantesco do Senhor é a Superalma de todas as enti- 
dades vivas e inanimadas. Mas a virãt-ripa é também uma manifes- 
tação de Nãráyana ou Visnu, e sempre continuando nessa linha de 
raciocínio a pessoa acabará vendo que o Senhor Krsna é a Superalma 
última de tudo o que existe. A conclusão é que ninguém deve hesitar 
em passar a adorar o Senhor Krsna, ou, por sinal, Sua expansão ple- 
nária Nárâyana, e nenhuma outra pessoa. Nos hinos védicos, afirma-se 
claramente que em primeiro lugar Nãrãyana lançou um olhar sobre a 
matéria e então se deu a criação. Antes da criação, não havia Brahmã 
nem Siva, e muito menos'ós outros. Sripada Saúkaracãrya aceita 
definitivamente isto: que Narãyana está além da criação material e 
que todos os outros estão dentro da criação material. Portanto, toda 





sistente apri 
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a criação material é simultaneamente igual a Nãrãyana, e diferente 
dEle, e isto apóia a filosofia acintya-bhedabheda-tatrva do Senhor 
Sri Caitanya Mahaprabhu. Sendo uma emanação do potente olhar de 
Narâyana, a criação material não é diferente dEle. Mas como resulta 
de Sua energia externa (bahiranga-mayã) e está à parte da potência 
interna (tma-mayã), a criação material é ao mesmo tempo diferente 
dEle. Neste verso, dá-se um belo exemplo — o homem que sonha. 
Ao dormir, a pessoa cria muitas situações em seu sonho, e então el 
próprio se vê enredado no sonho e também é afetado pelas conse- 








quências. Esta criação material também é exatamente como uma cria- 
ndental, 
não é envolvido nem afetado pelas reações dessa criação onírica. E 
sempre está em Sua posição transcendental, mas essencialmente Ele 
é tudo, e nada está alheio dEle. Sendo parte dEle, a pessoa portanto 
so contrário, 





ção onírica do Senhor, mas Ele, sendo a Superalma trans 






deve concentrar-se unicamente nEle, sem desvios; 
com certeza ela será subjugada pelas potências da criação material, 
uma após outra. No Bhagavad-gitã (9.7), isto recebe a seguinte con- 


firmação: 


sarva-bhitâni kaunteya 
prakrtiń yānti māmikām 

kalpa-ksaye punas tâni 
kalpādau visrjāmy aham 








“Ó filho de Kunti, no final do milênio todas as manifestações mate- 
riais entram em Minha natureza, e no começo de outro milênio, por 
Minha potência, Eu volto a cri 

Entretanto, a vida humana é a oportunidade para sair dessa repeti- 
tiva criação e aniquilação. É o meio pelo qual a pessoa pode escapar 
da potência externa do Senhor e entrar em Sua potência interna. 


as. 








Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segun- 
do Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O 
primeiro passo para compreender Deus”. 





CAPÍTULO DOIS 


O Senhor situado no coração 


VERSO 1 


siga SAM 
det ef SEIOS UA | 
am aada- 
gera, Se reef: O 


sri-suka uvãca 
evam purã dhãranayâtma-yonir 
nastârm smrtim pratyavarudhya tustãt 
tathã sasarjedam amogha-drstir 
yathapyayãt prãg vyavasâya-buddhih 
sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; evam—da mes- 
míssima maneira; pur ntes da manifestação do cosmos; dhãra- 
y concepção; ãtma-yonih—de Brahmāji; nastâm-—per- 
dida; smrtim—lembrança; pratyavarudhya—recobrando a consciência; 
tustãt-—porque satisfez o Senhor; tathã-—em seguida; sasarja—criou; 
idam-—este mundo: material; amogha-drstih-—aquele. que alcançou 
uma visão clara; yathã—como; apyayat-—criou; prak-—como ante- 
riormente; vyavasãya-—comprovada; buddhih-—inteligência. 





P 
















TRADUÇÃO 
Śrī Śukadeva Gosvāmī disse: Outrora, antes da manifestação 
do cosmos, o Senhor Brahmã, meditando na virāț-rūpa, satisfez 
o Senhor e recobrou a consciência que havia perdido. Assim, ele 
foi capaz de reconstruir a criação, tornando-a igual ao que ela 
fora anteriormente. 
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SIGNIFICADO 

Nesta passagem, é apresentado o exemplo em que Sri Brahmaji cai 
vítima do esquecimento. Brahmãji é a encamação de um dos atribu- 
tos mundanos do Senhor. Sendo a encarnação de um dos modos da 
natureza material — o modo da paixão —, ele recebe do Senhor o 
poder para gerar a bela manifestação material. Entretanto, como é 
uma das numerosas entidades vivas, ele sujeita-se a esquecer a arte 
de sua energia criativa. Este esquecimento inerente ao ser vivo — co- 
meçando de Brahmã e indo até a ínfima e insignificante formiga 








é 
uma tendência que pode ser anulada através da meditação na virat- 
ripa do Senhor. Esta oportunidade é disponível na forma de vida 
humana, e s 





o ser humano segue à instrução contida no Srimad- 
Bhãgavatam e pas 





a a meditar navirãt-ripa; então-ele pode simul- 
taneamente reviver sua consciência pura e combater a tendência a 
esquecer-se de sua relação eterna com o Senhor. Logo que este es- 
quecimento é removido, a vyavasâya-buddhi, como se menciona aqui 
e no Bhagavad-gitã (2.4), manifesta-se de imediato. Munido deste 
conhecimento comprovado, o ser vivo presta serviço amoroso ao 
Senhor, e isto lhe é essencial. O reino de Deus é ilimitado; portanto, 
o número de mãos que auxiliam o Senhor também é ilimitado. O 
Bhagavad-gitã (13.14) afirma que as mãos, pernas, olhos e bocas do 
Senhor estão em cada canto de Sua criação. Isto significa que as di- 
ferentes expansões, 'as partes integrantes chamadas jivas ou entida- 
des vivas, são mãos que auxiliam o Senhor, e cada uma delas está 
designada a prestar ao Senhor um serviço específico. A alma condi- 
cionada, mesmo na posição de Brahmã, esquece-se disso devido à 
influência da energia material ilusória gerada- do falso- egoísmo. A 
pessoa pode eliminar este falso egoísmo recorrendo à consciência de 
Deus. Liberação significa escapar do sono do esquecimento e situar-se 
no verdadeiro serviço amoroso ao Senhor, podendo servir de exemplo 
a atitude de Brahmã. Diferentemente dos supostos serviços altruísti- 
cos cheios' de erros e esquecimento, o serviço prestado por Brahmã 
é um modelo do serviço em liberação. A liberação nunca é inação, 
mas serviço sem erros humanos. 




















VERSO 2 


O Senhor situado no coração 


qria a RASA 
mÀ mE aaa RN 


Sabdasya hi brahmana esa panthã 
yan nâmabhir dhyâyati dhir apãrthaih 
paribhramarns tatra na vindate 'rthãn 
mãyâmaye visanayã Sayânah 


Sâbdasya==do som védico;hi-==com: certeza; brahmanah-—dos 
Vedas; esah-=esses; panthãh-=o caminho; yat-—que é; nâmabhih-— 
pelos diferentes nomes; dhyãyari=pondera; dhih-=inteligência; apãr- 
thaih-—pelas idéias sem sentido; paribhraman—vagando; tatra-—lá; 
na-nunca; vindate—destruta; arthãn-—realidades; mãyã-maye--nas 
coisas ilusórias; vasanayã-—por diferentes desejos; sayânah-—como 
se estivessem sonhando enquanto dormiam. 


TRADUÇÃO 
A forma como os sons védicos são apresentados traz tanta con- 
fusão que deixa a inteligência das pessoas dirigir-se a coisas sem 
sentido, tais como os reinos celestiais. As almas condicionadas 
vivem sonhando com esses prazeres celestiais ilusórios, mas na 
verdade elas não saboreiam nesses lugares nenhuma felicidade 
tangível. 


SIGNIFICADO 

A alma condicionada sempre está ocupada em traçar planos para 
alcançar a felicidade dentro do mundo material, mesmo que seja pre- 
ciso ir até os limites do Universo. Ela nunca se satisfaz com as con- 
dições oferecidas por este planeta Terra, onde explora ao máximo os 
recursos da natureza. Ela-quer ir à Luaou ao planeta Vênus para 
explorar os recursos lá existentes: Mas-no Bhagavad-gitã (8.16), o 
Senhor nos adverte:que é inútil tentar viverem algum planeta dentro 
deste Universo, bem' como naqueles planetas: dentro de outros sis- 
temas. Existem inúmeros universos e também inúmeros planetas em 
cada-um deles. Mas nenhum deles é imune às principais misérias 
da existência material, a saber, as dores do nascimento, as dores-da 
morte, as dores da velhice-e as dores da doença: O Senhor diz que 
até mesmo o planeta-mais elevado, conhecido como Brahmaioka ou 
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Satyaloka (e isso sem precisar mencionar outros planetas, tais como 
os planetas celestiais) não é uma região feliz onde se possa fixar 
residência, pois nele existem as dores materiais, como se mencionou 
acima. As almas condicionadas estão sob as estritas leis das ativi- 
dades fruitivas, e nesse caso às: vezes elas sobem a Brahmaloka e 
voltam a descer a Patâlaloka, como se fossem crianças pouco inteli- 
gentes brincando em um carrossel. A: verdadeira felicidade está no 
reino de Deus, onde ninguém precisa submeter-se às dores da exis- 
tência material, Portanto, os processos védicos mediante os quais as 
entidades vivas executam determinadas atividades que lhes foram 
prescritas são desencaminhantes. A: pessoa pensa no modo de vida 
superior existente nesse ou naquele país; où nesse ou naquele plane- 
ta, mas em nenhuma parte do mundo material ela pode satisfazer seu 
desejo de verdadeira vida, a saber, vida-eterna, inteligência plena e 
bem-aventurança completa: Indiretamente, Srila Sukadeva Gosvâmi 
afirma que Mahãrãja Pariksit, na última etapa da vida, não deveria 
desejar transferir-se aos supostos planetas celestiais, mas deveria pre- 
parar-se para voltar ao lar, voltar ao Supremo. Nenhum dos planetas 
materiais, nem as condições neles existentes que propiciam uma vida 
confortável, são eternos; portanto; todos devem ter uma verdadeira 
relutância em aceitar a felicidade temporária que eles oferecem. 

















VERSO 3 


a aaa mÀ: 
amm aag: | 
Rasa a ma a 
to co rig RN 


atah kavir nâmasu yãvad arthah 
syãd apramatto vyavasâya-buddhih 

siddhe 'nyathãrthe na yateta tatra 
parisramam tatra samiksamânah 


atah-—por essa razão; kavih-—a pessoa iluminada; nâmasu-—só no 
nome; yâvat-—mínimas; arthah-—necessidades; syãt-—deve ser; apra- 
mattah-—sem ser louca por elas; vyavasãya-buddhih-—com a inteligên- 
cia fixa; siddhe-—para o sucesso; anyathã-—de outro modo; arthe—no 
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interesse de; na—nunca deve; yateta-—esforçar-se por; tatra—lá; 
parisramam-—trabalhando. arduamente; ratra—lá; samiksamânah-— 
alguém que vê na prática. 


TRADUÇÃO 
Por essa razão, enquanto estiver no mundo de nomes, a pessoa 
iluminada deve esforçar-se apenas pelas necessidades mínimas 
da vida. Ela deve ter a inteligência fixa e jamais se esforçar por 
coisas indesejáveis, sendo competente para perceber na prática 
que todos esses esforços não passam de trabalho árduo executado 
a troco de nada. 


SIGNIFICADO 

O bhãgavata-dharma, ou o culto do Srimad-Bhãgavatam, é intei- 
ramente distinto do processo de atividades fruitivas, as quais os de- 
votos consideram mera perda de tempo. Todo o Universo, aliás, toda 
a existência material, move-se como jagat, onde: se fazem planos 
para que as posições se tornem muito confortáveis ou seguras, em- 
bora todos vejam que essa existência não é confortável nem segura 
enunca pode tornar-se confortável ou segura em nenhuma etapa do 
desenvolvimento. Aqueles que se deixam cativar pelo-avanço ilusó- 
rio da civilização material (seguindo o caminho da fantasmagoria) na 
o loucos. Toda a criação material-é apenas um jogo de pala- 

vras; de fato, ela não passa de uma enganosa criação. material como 
terra, água e fogo. Os edifícios, as mobílias, os carros, os bangalôs, 
os moinhos, as fábricas, as indústrias, a paz, a guerra e inclusive à 
perfeição máxima da ciência material, a saber, a energia atômica e a 
eletrônica, são apenas complicados nomes de elementos materiais 
com suas concomitantes reações dos três modos. Como tem perfei- 
to conhecimento deles, o devoto do Senhor não está interessado em 
criar coisas indesejáveis que fomentem uma situação que não é abso- 
lutamente realidade, mas apenas nomes cujo significado equivale 
ao murmúrio das ondas do mar. Os grandes reis, líderes e soldados 
lutam uns com os outros para perpetuarem seus nomes na história. 
Eles são esquecidos no decorrer do tempo, e abrem espaço para outra 
era na história. Mas o devoto compreende que a história e as pessoas 
históricas são inúteis produtos do tempo flutuante. O trabalhador frui- 
tivo deseja uma grande fortuna, conquistada sob a forma de riqueza, 
mulher e adoração mundana, mas aqueles que estão fixos em perfeita 
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realidade não estão nada interessados nessas coisas falsas. Para eles, 
tudo isso é uma' perda de tempo: Já que cada segundo da vida hu- 
mana é importante, um homem iluminado deve ser assaz cauteloso e 
utilizar o tempo com muita prudência. Um segundo da vida humana 
desperdiçado na vã tentativa de planejar a felicidade no mundo ma- 
terial nunca pode ser readquirido, mesmo que se gastem milhões de 
moedas de ouro. Portanto; o transcendentalista que deseja libertar-se 
das garras de mãyã,'ou das atividades ilusórias da vida, é aqui acon- 
selhado a não‘ se deixar cativar pelos aspectos. externos do traba- 
lho fruitivo. A vida humana nunca se destina ao gozo dos sentidos, 
mas à auto-realização. Do começo ao fim, o Srimad-Bhãgavatam 
nos instrui unicamente sobre assunto. A vida humana destina-s 
apenas à auto-realização. A civilização que busca essa perfeição má- 
xima jamais'se dedica a criar coisas indesejáveis, e essa civilização 
perfeita prepara os homens para aceitarem apenas as necessidades 
básicas da vida ou para seguirem o princípio segundo-o qual'é pre- 
ciso tirar o melhor proveito de um mau negócio. Nossos corpos mate- 
riais e, dentro deste contexto, nossas vidas, são maus negócios porque 
a entidade viva na verdade é espírito, e é absolutamente necessário 
que a entidade viva empreenda avanço espiritual. A vida humana 
serve para a compreensão deste importante fator, e todos devem agir 
em' harmonia com este princípio, aceitando apenas as necessidades 
básicas da vida e dependendo mais da dádiva de Deus sem desviar 
a-energia humana para algum outro' propósito, enlouquecendo pelo 
gozo material, O avanço da civilização materialista chama-se “'a civi- 
lização dos demônios””, que acaba em guerras e escassez. Nesta pas- 
sagem, O transcendentalista é especificamente advertido a ter mente 
fixa de modo que mesmo se houver dificuldade em levar vida sim- 
ples com o pensamento elevado ele não se afaste sequer um centí- 
metro de sua rígida determinação. Para O transcendentalista, é uma 
política suicida estar em contato íntimo com as pessoas que no mundo 
buscam o gozo dos sentidos, porque semelhante política frustrará o 
ganho último da vida. Śukadeva Gosvāmī encontrou-se com Mahārāja 
Pariksit quando este sentia-a necessidade desse encontro. É dever do 
transcendentalista ajudar as pessoas que desejam verdadeira salvação 
e apoiar a causa da salvação. É fácil observar que Sukadeva Gosvami 
nunca se encontrou com Mahãrãja Pariksit quando ele governava 
como um grande rei. Para o transcendentalista, o modo de atividades 
é explicado no próximo sloka. 
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VERSO 4 


aat aith RA: A- 


satyarm ksitau Kin kasipoh prayasair 
bahau svasiddhe hy upabarhanaih kim 

saty afijalau kim purudhânna-patryã 
dig-valkalâdau sati kim dukiilaih 


satyâm-—estando em posse; ksitau-—terrenos planos; kim-—qual'a 
necessidade; kasipoh-—de camas e cabanas; prayâsaih-—esforçando- 
se por; bahau-—os braços; sva-siddhe-—sendo auto-suficiente; hi—de- 
certo; upabarhanaih--cama e armação de cama; kim— qual a utilida- 
de; sati—estando presentes; afijalau-—as palmas das mãos; kim-—qual 
é a utilidade; purudhã-—variedade de; anna—comestíveis; patryã- 
pelos utensílios; dik espaço aberto; valkala-àdau-—cascas de árvo- 
res; sati—existindo; kim-—qual a utilidade de; dukilaih-—roupas. 


TRADUÇÃO 
Qual a necessidade de cabanas e camas se existe o chão para 
deitar-se? Qual a necessidade de um travesseiro quando é possível 
usar os próprios braços? Qual a necessidade de variados uten: 
lios quando é possível usar as palmas das mãos? Qual a necessi- 
dade de roupas quando não faltam substâncias que servem para 
cobrir, tais como as cascas das árvores? 





SIGNIFICADO 

Ninguém deve aumentar desnecessariamente os ingredientes que 
servem para a proteção e conforto do corpo. A energia humana é 
desperdiçada em uma vã busca dessa felicidade ilusória. Se a pessoa 
é capaz de deitar-se no chão, por que então deveria esforçar-se para 
conseguir uma boa cama ou um colchão macio para deitar-se? Se 
a pessoa pode descansar sem nenhum travesseiro e usar os braços 
macios dados pela natureza, não é preciso buscar um: travesseiro. 
Se fizermos um estudo geral da vida dos animais, poderemos ver que 
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eles não têm inteligência para construir grandes casas, móveis e 
outras parafernálias domésticas, e no entanto mantêm uma vida sau- 
dável, deitando-se no descampado: Eles não sabem como cozinhar 
ou preparar alimentos, todavia levam vidas saudáveis mais facilmen- 
te do que o ser humano. Isso não significa que a civilização humana 
deva reverter à vida animal ou que o ser humano deva viver nu nas 
selvas sem qualquer cultura, edu e senso de moralidade. Um 
homem inteligente não pode levar uma vida de animal; ao contrário, 
o homem deve tentar utilizar sua inteligência nas artes, na ciência, 
na poesia e na filosofia. Dessa maneira, ele pode estimular a marcha 
progressiva da civilização humana. Mas aqui a idéia dada por Srila 
Sukadeva Gosvâmi é que a reserva de energia da vida humana, que 
é muito superior à dos animais, deve simplesmente ser utilizada na 
auto-realização. O avanço da civilização humana deve ter como meta 
estabelecer nossa relação com Deus, relação esta que foi interrom- 

sta meta só pode ser alcançada na forma de vida humana. 
Todos devem compreender a nulidade do fenômeno material, consi- 
derando-o uma fantasmagoria passageira, e devem esforçar-se para 
solucionar as misérias da vida. A autocomplacência com um tipo de 
civilização animal polida ajustada ao gozo dos sentidos é ilusão, e 
essa “civilização” não é digna do nome. Em busca dessas falsas ati- 
vidades, o ser humano fica nas garras de mãyã, ou ilusão. Grandes 
sábios e santos não viviam antigamente em construções palacianas 
bem mobiliadas e desfrutando a vida 'com outras aparentes ameni- 
dades. Eles costumavam viver em cabanas e bosques e sentar-se no 
chão duro, e no entanto deixaram imensos tesouros de elevado co- 
nhecimento com toda a perfeição. Srila Rúpa Gosvâmi e Srila Sanã- 
tana Gosvâmi eram ministros de Estado pertencentes ao alto escalão, 
mas eles foram capazes de nos legar preciosos escritos sobre o co- 
nhecimento transcendental, e nunca dormiam mais de uma noite de- 
baixo da mesma árvore, e muito menos em quartos bem mobiliados e 
com amenidades modernas. E no entanto eles foram capazes de dar- 
nos importantíssimos textos que tratam da auto-realização. Os supos- 
tos confortos da vida não são uma verdadeira ajuda para a civilização 
progressiva, ao contrário, são prejudiciais'a essa vida progressiva. 
No sistema de sanãtana-dharma, formado de quatro divisões de vida 
social e quatro ordens de percepção progressiva, existem amplas opor- 
tunidades e suficientes orientações para um término feliz da vida pro- 
gressiva, e os seguidores sinceros são então aconselhados a aceitar 
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uma vida de renúncia voluntária para alcançar a meta desejada da 
vida. Se a pessoa no início não está acostumada a levar uma vida de 
renúncia e abnegação, ela deve tentar cultivar este hábito em uma 
etapa mais tardia da vida-como recomenda Srila Sukadeva Gosvâmi, 
eisso a ajudará a alcançar o sucesso desejado. 


VERSO 5 


Aaf fk aa aa Rafa Prai 
Aa: ao: aR | 
aqu RAA Aa 
sa fa aA aLI 


cirâni kim pathi na santi disanti bhiksam 
naivanghripãh para-bhrtah sarito "py asusyan 

ruddhã guhah kim ajito "vari nopasannãn 
kasmãd bhajanti kavayo dhana-durmadândhân 


cirâni—trapos; kim—acaso; pathi—na estrada; na—não; santi— 
existem; disanti—dão em caridade; bhiksâm—esmolas; na-—não; 
eva—também; anghripdh—as árvores; para-bhrtah—um ser que 
mantém os outros; saritah—os rios; api—também; asusyan—seca- 
ram; ruddhah-—fechadas; guhãh—cavernas; kim—acaso; ajitah—o 
Senhor Todo-Poderoso; avati—dá proteção; na—não; upasannãn—a 
alma rendida; kasmat-—para que, então; bhajanti—adula; kavayah—o 
erudito; dhana—riqueza; durmada-andhãn-— demasiadamente intoxi- 
cado por. 

















TRADUÇÃO 

Acaso não haverá trapos deixados na via pública? Acaso as 
árvores, que existem para manter os outros, deixaram de dar es- 
molas em caridade? Acaso os rios, estando secos, deixaram de for- 
necer água ao sedento? Acaso as cavernas das montanhas agora 
estão fechadas, ou, acima de tudo, o Senhor Todo-Poderoso não 
protege as almas plenamente rendidas? Por que então os sábios 
eruditos iriam adular aqueles que estão intoxicados pela riqueza 
obtida a duras penas? 
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SIGNIFICADO 

A ordem de vida renunciada nunca se destina a esmolar ou viver 
às custas dos outros como um parasita. De acordo com o dicionário, 
um parasita é um adulador que vive às custas da sociedade sem dar 
nenhuma contribuição a essa sociedade. A ordem renunciada destina- 
se a dar à sociedade uma contribuição substancial, e não a depender 
dos ganhos dos chefes de família. Ao contrário, o fato de o men- 
dicante genuíno aceitar esmolas das mãos dos chefes de famílias é 
uma oportunidade concedida pelo santo para o tangível benefício do 
doador. Na instituição sanãtana-dharma, dar esmolas a um mendi- 
cante é parte do dever de um'chefe de família, e as escrituras acon- 
lham que os chefes de família: tratem os mendicantes como seus 
próprios filhos e dêem-lhes espontaneamente alimentos, roupas, etc. 
Os pseudomendicantes, portanto, não devem tirar proveito da dispo- 
ão caridosa dos fiéis chefes de família. O primeiro dever de uma 
pessoa na ordem de vida renunciada é apresentar algum trabalho li- 
terário para o benefício do ser humano a fim de dar-lhe orientação 
prática rumo à auto-realização. Entre os outros deveres na ordem de 
vida renunciada de Srila Sanãtana, Srila Rúpa e outros Gosvâmis de 
Vrndavana, o principal dever que eles executavam era reunir-se para 
fazer belos discursos em Sevakuíja, Vrndãvana (o local onde Srila 
Jiya Gosvämī estabeleceu o templo de Sri-Radhã-Dâmodara e onde 
foram erigidos os verdadeiros sepulcros samādhi de Śrīla Rūpa Go- 
svāmī e Srīla Jīva Gosvāmī). Para ọ benefício de toda a sociedade 
humana, eles nos legaram vários textos de importância transcenden- 
tal. De modo semelhante, todos os acãryas que voluntariamente acei- 
taram a ordem de vida renunciada queriam beneficiar a sociedade 
humana e não estavam interessados em levar uma vida confortável 
ou irresponsável, vivendo às custas dos outros. Portanto, aqueles que 
não podem dar nenhuma contribuição não devem ir ter com os chefes 
de família para receber alimento, pois esses mendicantes que pedem 
pão aos chefes de família são um insulto à ordem mais elevada: Suka- 
deva Gosvâmi dá essa advertência especialmente àqueles mendican- 
tes que adotaram essa linha de profissão para resolver seus problemas 
econômicos. Na era de Kali, esses mendicantes são abundantes. Ao 
se tornar um mendicante voluntariamente ou por força das circunstân- 
cias, a pessoa deve ter firme fé e convicção de que o Senhor Supremo 
é o mantenedor de todos os seres vivos em toda parte do Universo. 
Por que, então, Ele negligenciaria a manutenção de uma alma rendida 
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que está cem por cento ocupada no serviço ao; Senhor? Se um amo 
comum zela pelas necessidades de seu servo, por que então o onipo- 
tente e opulentíssimo Senhor Supremo não zelaria pelas necessidades 
básicas de uma alma inteiramente rendida? Como regra geral, o de- 
voto mendicante aceita uma simples e pequena tanga sem pedir que 
ninguém lhe faça essa caridade. Tudo 'o que ele faz é retirá-la das 
roupas rasgadas que, depois de rejeitadas, foram atiradas na rua. 
Quando estiver faminto, ele poderá se dirigir a uma árvore magnâni- 
ma cujas frutas caem nosolo, e quando estiver sedento, poderá beber 
a água do rio corrente: Ele não precisa viver em uma casa confor- 
tável, mas deve encontrar uma caverna nas montanhas e não deve 
temer os animais selvagens, tendo fé em Deus, que vive no coração 
de todos. O Senhor pode ordenar que os tigres e outros animais sel- 
vagens não perturbem Seu devoto. Haridãsa 'Thákura, um grande 
devoto do Senhor Sri Caitanya, vivia numa dessas cavernas, e por 
acaso uma grande serpente venenosa convivia com ele na caverna. 
Certo admirador de Thakura Haridása que tinha de visitar o Thã- 
kura todos os dias temia'a serpente e sugeriu que o Thâkura deixasse 
aquele lugar. Como seus devotos temiam a serpente e visitavam regu- 
larmente a caverna, Thãkura Haridãsa concordou com a proposta em 
benefício deles. Mas logo que isso ficou decidido, a serpente saiu 
de seu buraco, arrastou-se pela caverna deixou-a definitivamente 
bem diante de todos ali presentes: Por ordem do Senhor, que também 
vivia dentro do coração da serpente, a serpente deu prioridade a Hari- 
dasa e decidiu deixar o lugar e não perturbá-lo mais. Assim, esse é 
um exemplo tangível que serve para mostrar como o Senhor protege 
um devoto genuíno como Thakura Haridasa. De acordo com as re- 
gulações da instituição sanatana-dharma, a pessoa desde o começo 
aprende a depender plenamente da proteção do Senhor em todas as 
circunstâncias. A pessoa que tem completa percepção e uma existên- 
cia deveras purificada é recomendada a aceitar o caminho da renún- 
cia. Esta fase também é descrita no Bhagavad-gitã (16.5) como daivi 
sampat. O ser humano precisa acumular daivi sampat, ou bens espi- 
rituais; caso contrário, a outra alternativa, asuri sampat, ou bens ma- 
teriais, exercerá forte domínio sobre ele, e assim ele será forçado a 
enredar-se em diferentes misérias do mundo material. 'O sannyâsi 
deve sempre viver sozinho, sem companhia, e deve: ser destemido. 
Ele nunca deve ter medo de viver sozinho, embora nunca esteja so- 
zinho. O Senhor reside nos corações de todos, e enquanto não se 
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purificar através do processo prescrito, a pessoa terá a sensação de 
que está sozinha. Mas na ordem de vida renunciada, o homem deve 
estar purificado pelo processo; então, ele sentirá a presença do Senhor 
em toda-parte e nada terá a temer (como, por exemplo, a falta de 
companhia). Cada qual pode tornar-se uma pessoa honesta e des- 
temidase sua própria existência for purificada pelo desempenho do 
dever prescrito para a ordem 'de vida em que ele está incluído. A 
pessoa pode tornar-se fixa em seu dever prescrito, ouvindo com 
atenção as instruções védicas e assimilando a essência do conheci- 
mento védico, prestando serviço devocional ao Senhor. 


VERSO 6 


qi aa aa qa fiz 
Tent AA sA rated | 
d ait frait aaa 
dante qa GA 


evam sva-citte svata eva siddha 
âtmã priyo 'rtho bhagavân anantah 
tarh nirvrto niyatârtho bhajeta 
sarmsãra-hetiâparamas ca yatra 











evam--assim; sva-citte--no próprio coração; svatah--através de 
Sua onipotência; eva-—decerto; siddhah-—plenamente representado; 
atmã-—-a Superalma; priyah-—-muito querida; arthah-—substância; bha- 
gavãn—a Suprema Personalidade de Deus; anantah—o eterno e ili- 
mitado; tam—a Ele; nirvrtah-—estando desapegado do mundo; niya- 
ta-—permanente; arthah-—o ganho supremo; bhajeta-—a pessoa deve 
adorar; sarnsãra-hetu-—a causa do estado de existência condicionada; 
uparamah-—término; ca-—decerto; yatra-—no qual. 





TRADUÇÃO 
Com essa compenetração, a pessoa deve prestar serviço à Su- 
peralma situada no coração através de Sua onipotência. Como 
Ela é a Todo-Poderosa Personalidade de Deus, eterno e ilimita- 
do, Ela é a meta última da vida, e adorando-A a pessoa pode pôr 
termo à causa do estado de existência condicionado. 
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SIGNIFICADO 

Como confirma o Bhagavad-gitã (18.61), a Suprema Personali- 
dade de Deus Sri Krsna é a Superalma onipenetrante e onipresente. 
Portanto, quem é yogi pode adorar apenas a Ele porque Ele é a subs- 
tância, e não a ilusão. Toda criatura viva está ocupada a serviço de 
outrem. A posição constitucional do ser vivo é prestar serviço, mas 
na atmosfera de mãyã, ou ilusão, ou o estado de existência condicio- 
nal; a alma condicionada busca servir a ilusão. A alma condicionada 
age a serviço do seu corpo temporário, a serviço dos laços corpóreos 
como esposa e filhos, e para conseguir a parafernália necessária para 
manter o corpo e as relaçi corpóreas, tais como a casa, a terra, a 
riqueza, a sociedade e a nação, mas ela não sabe que todas essas pres- 
tações de serviço são totalmente ilusórias. Como comentamos várias 
vezes antes, este próprio mundo material é uma ilusão, como uma mi- 
ragem no deserto. No deserto, tem-se a impressão de que existe água, 
e os animais tolos ficam aprisionados nessa ilusão e correm atrás de 
água no deserto, embora não haja nenhuma água. Mas porque não há 
água no deserto, ninguém irá concluir que absolutamente não existe 
água. A pessoa inteligente sabe muito bem que com certeza existe 
água, água nos mares e oceanos, mas esses vastos reservatórios de 
água estão muitíssimos distantes do deserto. Todos devem, portanto, 
buscar água nas imediações dos mares e oceanos e não no deserto. 
Todos nós estamos buscando a verdadeira felicidade na vida, a saber, 
vida eterna, conhecimento eterno ou ilimitado e interminável vida 
bem-aventurada. Mas as pessoas tolas que não têm conhecimento da 
substância buscam na ilusão a realidade da vida. Este corpo material 
não dura eternamente, e tudo relacionado com este corpo, como es- 
posa, filhos, sociedade e nação, também muda im como muda o 
corpo. Isto se chama sarnsãra, ou repetidos nascimentos, mortes, ve- 
lhice e doença. Gostaríamos de encontrar uma solução para todos 
esses problemas da vida, mas não conhecemos o caminho. Nesta pas- 
sagem, sugere-se que qualquer um que deseje pôr termo a essas mi- 
sérias da vida, a saber, repetidos nascimentos, mortes, velhice e 
doença, deve adotar este processo que consiste em adorar o Senhor 
Supremo e nenhuma outra pessoa, como também em última análise 
sugere o Bhagavad-gitã (18.65). Se realmente queremos acabar com a 
causa de nossa vida condicionada, devemos passar a adorar o Senhor 
Sm Krsna, que está presente nos corações de todos através de Sua 
afeição natural por todos os seres vivos, que são verdadeiras partes 
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integrantes do Senhor (Bg. 18.61). O bebê no colo de sua mãe está 
naturalmente apegado à mãe, e a mãe está apegada ao filho. Mas'ao 
crescer e ficar dono da situação, ele aos poucos desapega-se da mãe, 
embora a mãe sempre espere que, mesmo crescido, o filho lhe preste 
alguma espécie de serviço, e ela lhe dedica o mesmo afeto, muito 
embora o filho acabe se esquecendo. Igualmente, como somos todos 
partes integrantes do Senhor, o Senhor sempre nos tem afeição, e Ele 
sempre tenta levar-nos de volta ao lar, de volta ao Supremo. Mas 
nós, almas condicionadas, não nos importamos com Ele e prefe- 
rimos cultivar nossas conexões corpóreas: ilusórias. Devemos, por- 
tanto, -afastar-nos de todas as nossas conexões ilusórias do mundo e 
buscar reunir-nos ao Senhor, tentando prestar-Lhe serviço porque Ele 
é a verdade última. De fato, estamos ansiando por: Ele assim como 
a-criança busca a mãe. E para encontrar a Suprema Personalidade de 
Deus, não precisamos ir a nenhuma outra parte, porque o Senhor está 
dentro de nossos corações. Isto não dá a entender, entretanto, que 
não devemos ir aos lugares de adoração, a saber, os templos, as igre- 
jas e as mesquitas. Esses lugares sagrados de adoração também são 
ocupados pelo Senhor porque o Senhor é onipresente. Para o homem 
comum, esses lugares sagrados são centros onde se aprende a ciê 
de Deus, Quando os templos não apresentam nenhuma atividade, as 
pessoas em geral perdem o interesse por esses lugares, e consequen- 
temente a massa da população aos poucos torna-se ateísta, e isso 
produz uma civilização ímpia. Semelhante civilização infernal au- 
menta artificialmente as condições de vida, e a existência torna-se 
intolerável para todos, Os líderes: tolos de uma civilização ímpia 
tentam arquitetar vários planos para trazer paz e prosperidade ao 
mundo ímpio sob a marca registrada do materialismo, e porque essas 
tentativas são apenas ilusórias, a população elege seguidamente líde- 
res cegos-e incompetentes, que são incapazes de oferecer soluções. 
Se temos algum interesse em acabar com essa anomalia, com essa 
civilização ífmpia, devemos seguir os princípios das escrituras reve- 
ladas como o Srimad-. -Bhãgavatam e seguir a instrução de uma pessoa 
como-Śrī Śukadeva Gosvāmī que não tem nenhuma atração pelo 
ganho material. 





























VERSO 7 


al RAE ufa 
sa ad amada | 


O Senhor situado no coração 


waai i doa 
RT o Rr O dt 


kas tām tv anādrtya parānucintām 
rte pasūn asatīh nāma kuryāt 

paśyañ janam patitam vaitaranyâm 
sva-karmajãn paritãpãfi jusânam 


kah-—quem mais; tâm— isto; tu—mas; anadrtya-—negligenciando; 
para-anucintâm-— pensamentos transcendentais; rte-—sem; pasiin-—os 
materialistas; asatim—no impermanente; nãma-—nome; kuryãt-—ado- 
tará; pasyan-—vendo definitivamente; janam-—a massa-geral da po- 
pulação; patitam—caída; vaitaranyâm-—em Vaitarani, o rio do sofri 
mento; sva-karma-jân-—produzido, de seu próprio trabalho; paritã- 
pãn-—sofrimento; jusânam-—sendo dominado por. 


TRADUÇÃO 
Qual seria a outra pessoa além dos materialistas grosseiros que 
negligenciaria esse pensamento transcendental e aceitaria apenas 
os nomes impermanentes, vendo a massa da população caída no 
rio do sofrimento como consequência de tudo o que acumulou 
com seu próprio trabalho? 


SIGNIFICADO 

Nos Vedas, afirma-se que as pessoas apegadas aos semideuses em 
detrimento da Suprema Personalidade de Deus são como os animais 
que seguem o pastor muito embora sejam conduzidos ao matadouro. 
Os materialistas, como animais, também não sabem como estão sendo 
desencaminhados, negligenciando o pensamento transcendental a res- 
peito da Pessoa Suprema. Ninguém pode permanecer vazio de pen- 
samentos. Afirma-se que uma mente desocupada é o escritório do 
diabo porque a pessoa que não pode-cultivar o pensamento correto 
irá pensar em algo que acabará provocando desastre. Os materialistas 
sempre estão adorando alguns semideuses menores, embora o Bha- 
gavad-gitã (7.20) condene isto. Enquanto estiver iludida pelos ganhos 
materiais, a pessoa pedirá que os semideuses respectivos concedam 
determinado benefício: que, afinal de contas, é ilusório e imperma- 
nente: Q transcendentalista iluminado não se deixa cativar por essas 
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coisas ilusórias; portanto, ele sempre está absorto no pensamento 
transcendental sobre o Supremo, e busca as diferentes fases de per- 
cepção, a saber, Brahman, Paramatmã e Bhagavân. No verso ante- 
rior, sugere-se que a pessoa deve pensar na Superalma, e isto é um 
passo superior ao pensamento impessoal no Brahman, como foi suge- 
rido no caso da contemplação da virãt-riipa da Personalidade de Deus. 

As pessoas inteligentes que podem ver apropriadamente podem 
olhar para as condições gerais das entidades vivas que estão vagando 
no ciclo das 8.400.000 espécies de vida, bem como em diferentes 
classes de seres humanos. Afirma-se que existe um eterno cinturão 
de água chamado rio Vaitarant, situado na entrada do planeta plutô- 
nico de Yamarãja, que inflige aos pecadores diferentes espécies de 
punições. Após sujeitar-se a esses sofrimentos, o pecador recebe uma 
determinada espécie de vida compatível com seus feitos no passado. 
Essas'entidades vivas punidas por Yamarãja são vistas em diferentes 
variedades de vida condicionada. Algumas estão no céu, e outras, no 
inferno. Algumas são brâhmanas, e outras, avaras. Mas ninguém é 
feliz neste mundo material, e todas elas são prisioneiros de classe A, 
BoucC, sofrendo as consequências de suas próprias ações. O Senhor 
é imparcial na aplicação de pena a alguma entidade viva, mas para 
uma pessoa que'se refúgia em Seus pés de lótus, o Senhor dá prote- 
ção adequada, e Ele leva essa entidade viva de volta ao lar, de volta 
a Ele próprio. 














VERSO 8 


af nte 

aai ei TAM 
aus SUITE 

mui mn afac 


kecit sva-dehāntar-hrdayāvakāśe 
prādeśa-mātrám puruşańı vasantam 

catur-bhujam kanja-rathanga-sarikha- 
gada-dharam dharanayã smaranti 





kecit=outros; sva-deha-antah-— dentro do corpo; hrdaya-avakase— 
na'região do coração; prâdeSa-mãtram-—medindo apenas vinte cen- 
tímetros; purusam—a Personalidade de Deus; vasantam-—residindo; 
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catuh-bhujam—com quatro braços; kafija—lótus; ratha-ariga-—uma 
roda de quadriga; Sankha—búzio; gadã-dharam—e com uma maça 
na mão; dhãranayã-—concebendo dessa maneira; smaranti—meditam 
nEle. 
TRADUÇÃO 

Outros concebem a Personalidade de Deus residindo dentro do 
corpo na região do coração e medindo apenas vinte centímetros, 
com quatro braços carregando respectivamente um lótus, a roda 
de uma quadriga, um búzio e uma maça. 


SIGNIFICADO 
A onipenetrante Personalidade de Deus reside como Paramãtmã 
dentro do coração de toda entidade viva. Estima-se que em Seu ta- 
manho, a Personalidade de Deus localizada mede a mesma distân- 
cia compreendida entre o dedo anular e a ponta do polegar, mais ou 
menos vinte centímetros. A forma do Senhor que neste verso é de: 
crita apresentando diferentes símbolos — começando da mão direi- 


ta inferior, depois subindo até voltar para a mão esquerda inferior, 
portando o lótus, a roda de quadriga, o búzio e a maça: respectiv: 
mente — chama-se Janârdana, ou a porção plenária do Senhor que 
controla a massa em geral. Existem muitas outras formas do Senhor 
com variadas situações desses símbolos, o lótus, o búzio, etc., e elas 
são diferentemente conhecidas como Purusottama, Acyuta, Narasirhha, 
Trivikrama, Hrsikesa, Kesava, Madhava, Aniruddha, Pradyumna, San- 
karsana, Sridhara, Vasudeva, Dâmodara, Janârdana, Nãrâyana, Hari, 
Padmanâbha, Vamana, Madhusiidana, Govinda, Krsna, Visnumôrti, 
Adhoksaja e Upendra. Estas vinte e quatro formas da Personalidade 
de Deus localizada são adoradas em diferentes partes do sistema pla- 
netário, e em cada sistema existe uma encarnação do Senhor que 
possui um determinado planeta Vaikuntha no céuespiritual, chamado 
paravyoma. Existem muitas outras centenas e multiplicidades de dife- 
rentes formas do Senhor, e cada uma delas tem um planeta especí- 
fico no céu espiritual, do qual este céu material é apenas um rebento 
fragmentário. O Senhor existe como purusa,ouo desfrutador mas- 
culino, embora ninguém possa compará-lO a nenhuma forma mas- 
culina no mundo material. Mas todas essas formas são advaita, umas 
iguais às outras, e cada uma delas é eternamente jovem. O jovem 
Senhor com quatro braços está belamente decorado, como se descre- 
ve a seguir. 
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V 





ERSO 9 


sea aferida 
afastada | 
SANA RUIIKA 
paa epe ISA 


prasanna-vaktram nalinãyateksanam 
kadamba-kifijalka-pisanga-vâsasam 

lasan-maha-ratna-hiranmayargadarin 
sphuran-mahã-ratna-kirita-kundalam 


prasanna--expressa felicidade; vaktram-—boca; nalina-àyata-—es- 
palham-se como as pétalas de um lótus: anam-—olhos; kadamba— 
flor kadamba; kirijalka-—açafrão; pisanga--amarelas; vasasam— 
roupas; lasat-—penduradas; mahã-ratna-—pedras preciosas; hiran- 
maya-—feito de ouro; angadam-—adorno; sphurat-—reluzent 
ratna—gemas preciosas; kirita—elmo; kundalam-—brincos. 















s; mahā- 








TRADUÇÃO 
Sua boca expressa Sua felicidade. Seus olhos espalham-se como 
as pétalas de um lótus, e em Suas roupas, amarelas como o aça- 
frão de uma flor kadamba, estão bordadas pedras precios: 
Seus adornos são todos feitos de ouro, e neles estão incrustradas 
gemas preciosas, e Ele usa um elmo e brincos reluzentes. 





VERSO 10 


SARTRE RSA 
Aaen | 
Aagi TR 
amaa aaan Aa, Rol 


unnidra-hrt-pankaja-karnikalaye 

ogesvarasthãpita-pâda-pallavam 

sri-laksanam kaustubha-ratna-kandharam 
amlãna-laksmyã vana-mãlayãcitam 
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unnidra-—desabrochante; hrt—coração;. parikaja-—flor de lótus; 
karnika-alaye-—na superfície do verticilo; yoga-isvara-—os grandes 
místicos; asthãpita-—situados; pada-pallavam-—pés de, lótus; .sri—a 
deusa da fortuna, ou um belo bezerro; laksanam—com essa gravura; 
kaustubha-—a jóia Kaustubha; ramma-—outras jóias; kandharam—sobre 
ocombro; amlâna-—deveras frescas; laksmyã-—beleza; vana-malayãa-— 
com uma guirlanda de flores; àcitam-—espalhada por. 


TRADUÇÃO 
Seus pés de lótus estão situados sobre os verticilos dos corações 
de lótus dos grandes místicos. Sobre Seu peito está a jóia Kaus- 
tubha, na qual há a gravura de um belo bezerro, e existem outras 
jóias sobre Seus ombros. Todo o Seu tronco está enguirlandado 
com flores frescas. 


SIGNIFICADO 
Os adornos, as flores, as roupas e todas as outras decorações sobre 
O corpo transcendental da Personalidade de Deus são idênticos ao 


corpo do Senhor. Nenhum deles é feito de ingredientes materiais 

caso contrário, não haveria nenhuma possibilidade de decorarem o 

corpo do Senhor. Nesse caso, no paravyoma, as variedades espiri- 
ambém são distintas das variedades materiais. 


VERSO 11 


Ramaga- 
faamaaa R 


vibkūşitam mekhalayāħgulīyakair 
mahā-dhanair nūpura-kaùkaņādibhih 

snigdhāmalākuñcita-nīla-kuntalair 
virocamānānana-hāsa-peśalam 


xibhūşitam—requintadamente ornamentado; mekhalayã—com uma 
guirlanda ornamental que desce sobre Sua cintura; añgulīyakaih— 
com anéis nos dedos; mahã-dhanaih-—todas altamente preciosas; nū- 
pura-—tilintantes guizos de tornozelo; karkana-adibhih-—também com 
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pulseiras; snigdha—lustroso; amala—imaculado; akuricita-—ondula- 
do; nila—azulado; kuntalaih-—cabelo; virocamâna-—muito agradá- 
vel; ânana-—rosto; hasa—sorriso; pesalam—belo. 


TRADUÇÃO 
Ele está requintadamente decorado com uma guirlanda orna- 
mental que desce até à Sua cintura e com anéis cravejados de 
pedras preciosas. Os guizos em Seu tornozelo, Suas pulseiras, 
Seu cabelo oleoso, ondulado e de matiz azulado, e Seu belo rosto 
sorridente são todos muito agradáveis. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus é a mais bela pessoa entre todas 
as outras, e Srila Sukadeva Gosvâmi descreve cada parte de Sua be- 
leza transcendental, uma após outra, para ensinar ao impersonalista 
que a Personalidade de Deus não é uma imaginação que o devoto uti- 
liza para facilitar a adoração, mas é de fato a Pessoa Suprema. O as- 
pecto impessoal da Verdade Absoluta é apenas Sua radiação, assim 
como os raios do sol são meras radiações do Sol. 











VERSO 12 
aiaee- 


W EM | 
ia Frearriadiat 
rena REX 112R 


adina-lila-hasite ksanollasad- 
bhrii-bhanga-samsâcita-bhiry-anugraham 
ikseta cintâmayam enam isvaram 
yâvan mano dhãranayâvatisthate 


adina—muito magnânimos; [ilã-—passatempos; hasita—sorriden- 
te; iksana—olhando para; ullasat-—brilhantes; bhra-bhanga-—sinais 
da sobrancelha; sarnsitcita—indicada; bhiiri-—pródiga; anugraham— 
bênção; ikseta—a pessoa deve concentrar-se em; cintâmayam-—trans- 
cendental; enam—este em particular; isvaram—o Senhor Supremo; 
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yãvat-—enquanto; manah-—a mente; dhãranayã-—pela medita 
tisthate-—pode ser fixada. 


TRADUÇÃO 
Os magnânimos passatempos do Senhor e o brilhante olhar 
de Seu rosto sorridente são todos indicações de Suas pródigas 
bênçãos. Portanto, todos devem concentrar-se nessa forma trans- 
cendental do Senhor, e fixar nEle a mente através da meditação. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (12.5), afirma-se que o impersonalista submete- 
se a uma série de programas difíceis em decorrência de sua medita- 
ção impessoal. Mas o devoto, devido ao serviço pessoal ao Senhor, 
progride com muita facilidade. A meditação impessoal, portanto, é 
uma fonte de sofrimento para o impersonalista. Aqui, o devoto tem 
uma vantagem sobre o filósofo impersonalista. O impersonalista du- 
vida do aspecto pessoal do Senhor, e portanto sempre tenta meditar 
em algo que não é objetivo. Por esta razão, existe uma autêntica afir- 
mação no Bhãgavatam a respeito da concentração positiva da mente 
na forma pessoal do Senhor. 

O processo deë meditação recomendado: neste ensejo é a bhakti- 
yoga, ou o processo de serviço devocional depois que a pessoa se 
liberta das condições materiais. Jiâna-yoga é o processo que consiste 
em libertar-se das condições materiais. Depois que a pessoa se liber- 
ta das condições da existência material, isto é, quando ela é nivrita, 
como anteriormente se afirmou nesta passagem, ou quando a pessoa 
se liberta de todas as necessidades materiais, ela se qualifica para 
praticar o processo de bhakti-yoga. Portanto, bhakti-yoga inclui j 
yoga, ou, em outras palavras, o processo de serviço devocional puro 
também cumpre- o propósito da jiana-yoga; com o desenvolvimento 
gradual do serviço devocional puro, fica-se automaticamente livre 
das condições materiais. Esses efeitos da bhakti-yoga chamam-se 
anartha-nivríti. As aquisições artificiais pouco 'a pouco desaparecem 
à medida que se progride em bhakti-yoga. A meditação nos pés de 
lótus da Personalidade de Deus, o primeiro passo do processo, deve 
mostrar seu efeito sob a forma de anartha-nivrtti. O tipo mais gros- 
seiro de anartha que amarra à existência material a alma condicio- 
nada é o desejo sexual, e este desejo sexual gradualmente produz a 
união do macho com a fêmea. Quando o macho e a fêmea se unem, 
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o desejo sexual continua exercendo sua influência, levando à aquisi- 
ção de casa, filhos, amigos, parentes e riqueza: Quando tudo isso é 
adquirido, a alma condicionada se envolve nesse emaranhamento, e 
o falso sentido de egoísmo, ou-o-Sentido de “eu próprio” e “meu”, 
torna-se proeminente, eo desejo sexual expande-se para muitas outras 
ocupações indesejáveis, tais como as atividades políticas, sociais, al- 
truístas e filantrópicas que'se assemelham à espuma 'das ondas do 
mar; a qual se toma muitoproeminente: em dado instante e no mo- 
mento seguinte desaparece tão rapidamente como uma nuvem no céu 
A alma condicionada está rodeada por esses produtos, bem como 
pelos produtos do desejo sexual, e portanto a bhakti-yoga produz 
a evaporação' gradual do desejo sexual, que se resume a tri 
a saber, lucro; adoração e distinção. Todas as alma 
das buscam loucamente essas diferentes formas de desejo sexual, e a 
própria pessoa deve saber analisar se ela conseguiu libertar-se desses 
anseios materiais baseados essencialmente no desejo sexual. Assim 
como a pessoa sente sua fome satisfeita após comer cada bocado de 
alimento, ela deve igualmente ser capaz de ver o grau em que está 
livre do desejo sexual. O desejo sexual, juntamente com suas várias 
formas, diminui através do processo de bhakti-voga porque bhakti- 
yoga automaticamente, pela: graça do Senhor, acaba resultando em 
conhecimento e renúncia, mesmo que'o devoto não tenha uma primo- 
rosa educação material. Conhecimento significa conhecer as coisas 
como elas são, e se através de deliberação observa-se que existem 
coisas inteiramente desnecessárias, é Óbvio que a pessoa que adquiriu 
conhecimento: deixa de lado essas coisas desnecessárias. Ao obs 
var através: do cultivo-de conhecimento que as necessidades mate- 
são coisas indesejáveis, a alma condicionada se desapega dessas 
coisas indesejáveis. Esta fase-de conhecimento chama-se vairãgya, 
ou desapego das coisas indesejáveis. Discutimos anteriormente que'o 
transcendentalista precisa ser auto-suficiente e para satisfazer as ne- 
cessidades básicas da vida não deve pedir esmolas às pessoas ricas, 
que-estão “cegas: Sukadeva Gosvâmi sugeriu algumas alternativas 
para que-a pessoa tente satisfazer as necessidades básicas da vida, 
que se resumem a casa, comida e abrigo, mas ele não sugeriu nenhu- 
ma alternativa para alguém: satisfazer seu impulso sexual. A pessoa 
que ainda traz consigo o desejo sexual não-deve absolutamente tentar 
aceitar a ordem devida renunciada. Para alguém que não atingiu 
esta fase, a ordem de vida renunciada está fora de cogitação. Logo, 
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através do processo gradual de serviço devocional -sob a orienta- 
ção de um mestre espiritual qualificado, e seguindo os princípios do 
Bhagavatam, a pessoa deve 'ser'capaz de controlar pelo menos o de- 
sejo sexual grosseiro para então poder aceitar de fato a ordem de vida 
renunciada. 

Assim, purificação significa livrar-se gradualmente do desejo sexual, 
e isto é alcançado através da meditação na pessoa do Senhor como se 
descreve aqui, começando dos pés. Ninguém deve tentar subir artifi- 
cialmente sem que ele mesmo observe o quanto se libertou do desejo 
sexual. “O rosto sorridente -do Senhor é o Décimo Canto do Srimad- 
Bhãgavatam, e existem muitos arrogantes que logo tentam começar 
com o Décimo Canto'e principalmente com:os cinco capítulos que 
delinciam a rãsa-lilã do Senhor. Isto na certa é impróprio. Estudando 
ou ouvindo o Bhãgavaram de maneira tão inadequada, os materialis- 
tas oportunistas causaram estragos, entregando-se à vida sexual em 
nome do Bhãgavatam. Esse aviltamento contra o Bhãgavatam é con- 
sequente aos atos dos pseudodevotos; a pessoa deve estar livre de 
todas as espécies de desejos: sexuais/pará poder então exibir sua ca- 
pacidade de recitar o Bhãgavatam: Sri Visvanâtha CakravartiThaku- 
ra claramente define o significado de purificação como: cessação da 
prática sexual. Ele diz: yathã yathã dhis ca sudhyati visaya-lâmpa- 
tyam tyajati, tathã tathã dhãrayed iti citta-suddhi-târatamyenaiva 
dhyâna-tãratamyam uktam. E à medida-que se liberta da intoxicação 
da prática sexual mediante -a purificação da inteligência, a pessoa 
deve progredir rumo à próxima meditação, ou em outras palavras, o 
progresso da meditação nos diferentes membros do corpo transcen- 
dental do Senhor deve ser estimulado de acordo com o progresso da 
purificação do coração. A conclusão é que aqueles que continuam 
aprisionados à prática sexual jamais devem elevar sua meditação 
acima dos pés do Senhor; portanto, eles devem restringir-se a: recitar 
o Primeiro e Segundo Cantos desta grande literatura, o Srimad-Bhãga- 
vatam. E devem completar o processo purificatório, assimilando o 
conteúdo dos primeiros nove cantos. Então, podem ser admitidos no 
território do Décimo Canto do Srimad-Bhagavatam. 





VERSO 13 
maia Aargang 
mal quai ana: | 
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fr fd qria sea 
tt RaR iin aa lR 
ekaikaso 'ngâni dhiyânubhãvayet 
pâdãdi yavad dhasitam gadabhrtah 


Jitam jitam sthânam apohya dhãrayet 
param param suddhyati dhir yathã yathã 





eka-ekasah-—-um a um, ou um após outro; argâni-—membros; 
dhiyã-—-com atenção; anubhãvayet--meditar em; pãda-âdi-—pernas, 
etc.; yâvat-=até; hasitam-—a sorridente; gada-bhrtah-—Personalidade 
de Deus; jitam jitam-—controlando' a mente aos poucos; sthânam-— 
lugar; apohya-—deixando; dhārayet—meditar em; param param— 
progredindo cada vez mais; Suddhyati-—purificada; dhih-—inteligên- 
cia; yathã yathã-—tanto quanto. 






TRADUÇÃO 
No processo de meditação, deve-se começar pelos pés de lótus 
do Senhor e progredir para Seu rosto sorridente. A meditação 
deve concentrar-se nos pés de lótus, depois nas pernas, depois 
nas coxas, e continua nessa progressão crescente. Quanto mais a 
mente se fixa nas diferentes partes de cada membro do corpo do 
Senhor, mais a inteligência se purifica. 


SIGNIFICADO 

O Srimad-Bhãgavatam não recomenda o processo de meditação 
que consiste em fixar a atenção em algo vazio e impessoal. Deve-se 
concentrar a meditação na Pessoa da Divindade Suprema, seja em 
Sua virãt-ripa, a gigantesca forma universal, seja em Sua sac-cid- 
ânanda-vigraha, descritas nas escrituras: Existem descrições autori- 
zadas das formas de Visnu, e nos templos existem representações 
autorizadas das Deidades. Assim, a pessoa pode praticar a meditação 
na Deidade, concentrando sua mente nos pés de lótus do Senhor e con- 
tinuar elevando-se cada vez mais, até chegar a Seu rosto sorridente. 

Segundo a escola Bhãgavata, o episódio em que o Senhor executa 
a dança da rãsa é o rosto sorridente do Senhor. Como este verso 
recomenda que, aos poucos progredindo dos pés de lótus, a pessoa 
deve chegar até o rosto sorridente, não devemos de um só pulo tentar 
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entender os passatempos: do Senhor na dança da rãsa. É melhor 
aprendermos a concentrar nossa atenção, oferecendo flores e tulasi 
aos pés de lótus do Senhor. Dessa maneira, aos poucos nos purifica- 
mos através do processo de arcanã. Banhamos e vestimoso Senhor, 
etc. e todas essas atividades transcendentais ajudam a purificar nossa 
existência. Quando alcançarmos o padrão de purificação superior, se 
virmos o rosto sorridente do Senhor ou ouvirmos os passatempos nos 
quais o Senhor executa a dança da rãsa, então poderemos saborear 
Suas atividades. Portanto, no Srimad-Bhãgavatam, os passatempos da 
dança da rãsa são apresentados no Décimo Canto (Capítulos 29-34). 

Quanto mais a pessoa se concentra na forma transcendental do 
Senhor, seja nos pés de lótus, nas pernas, nas coxas ou no peito, mais 
ela se purifica. Neste verso, afirma-se claramente: ““mais a inteligên- 
cia se purifica”, e isto significa que a pessoa se desapega mais ainda 
do gozo dos sentidos. No atual estado de vida condicionada, nossa 
inteligência é impura porque se ocupa em gozo dos sentidos. A me- 
ditação na forma transcendental do Senhor trará como consequência 
nosso desapego pelo gozo dos sentidos. Portanto, o propósito último 
da meditação é a purificação da inteligência. 

Não se pode permitir que aqueles que estão demasiadamente absor- 
tos no gozo dos sentidos participem da arcanã ou toquem a forma 
transcendental das Deidades de Radhã-Krsna ou Visnu. Para eles é 
melhor meditar na gigantesca virãt-râpa do Senhor, como se reco- 
menda no próximo verso. Recomenda-se portanto que os impersona- 
listas e niilistas meditem na forma universal do Senhor, ao passo que 
os devotos são aconselhados a meditar na adoração à Deidade no 
templo. Como os impersonalistas e niilistas não se dedicam a ativi- 
dades espirituais que lhes propiciem a devida purifi , arcanã não 
se destina a eles. 





VERSO 14 


wma ma maA 
Ram zef afeta: | 
maq ema: qua ef 
AmA ma: wL 


yāvan na jāyeta parāvare 'smin 
visvesvare drastari bhakti-yogah 
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tâvat sthaviyah purusasya ráparm 
kriyâvasâne prayatah smareta 





yâvat--enquanto; na--não; jáyeta-—desenvolve; para-—transcen» 
dental; avare--mundano; asmin-—nesta forma de; visva-iSvare-—o 
Senhor de todos os mundos; draştari—àquele que vê; bhakti-yogah— 
serviço devocional; tâvat--enquanto; sthaviyah-—o materialista gros- 
seiro; purusasya-da virãt-purusa; ripam-—forma universal; kriyã: 
avasâne=ao concluir seus deveres prescritos; prayatah--com a de- 
vida atenção; smareta-—ele deve lembrar-se. 











RADUÇÃO 

Enquanto não passar a desenvolver serviço amoroso ao Senhor 
Supremo, o supervisor dos mundos transcendental e material, o 
materialista grosseiro, sempre que acabar seus deveres pres 
tos, deve lembrar-se da forma universal do Senhor ou meditar 
nela, 





SIGNIFICADO 

O Senhor:Supremo é o supervisor de todos os mundos, materiais 
e transcendentais. Em outras palavras, o-Senhor Supremo é o bene- 
ficiário e desfrutador último de todos os mundos, como se confirma 
no Bhagavad-gitã (5:29). O mundo espiritual é uma manifestação de 
Sua potência interna, eo mundo material é uma manifestação de Sua 
potência externa. As entidades vivas também são Sua potência mar- 
ginal, e elas próprias podem escolher viver no mundo material ou 
espiritual. O mundo material não é um lugar adequado para as enti- 
dades vivas porque elas têm a mesma natureza espiritual do Senhor 
e no mundo material as entidades vivas ficam condicionadas às leis 
nele vigentes. O Senhor quer que todas as entidades vivas, que são 
Suas partes integrantes, vivam' com'Ele no mundo transcendental, e 
todos os Vedas e as escrituras reveladas servem para iluminar as 
almas condicionadas no mundo material — expressamente para con- 
vidar as almas condicionadas a voltar ao lar, a voltar ao Supremo. 
Infelizmente, as entidades vivas condicionadas, embora sofram conti- 
nuamente as três classes de misérias da vida condicionada, não levam 
muito a sério a sua volta ao Supremo. Isso se deve ao seu modo de 
vida aberrante, complicado por pecados .e virtudes. Algumas delas 
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cujas ações são virtuosas passam a restabelecer com o Senhor uma 
relação que se encontrava perdida, mas são incapazes de entender o 
aspecto pessoal do Senhor. O verdadeiro propósito da vida é entrar 
em contato com o Senhor e ocupar-se em servi-lO. Esta é a posição 
natural das entidades vivas. Mas recomenda-se que aqueles que são 
impersonalistas e não conseguem prestar nenhum serviço amoroso ao 
Senhor meditem em Seu aspecto impessoal, a virat-rápa, ou a forma 
universal. Se ainda deseja obter alguma felicidade na vida, de alguma 
maneira a pessoa deve tentar restabelecer com o Senhor a relação da 
qual havia se esquecido e então ela recuperará sua liberdade natural. 
Para os principiantes menos inteligentes, a meditação no aspecto im- 
pessoal, a virãt-riipa, ou a forma universal do Senhor, aos poucos os 
qualificará a desenvolverem contato pessoal: Neste ponto, recomen- 
da-se que a pessoa medite na virãt-ripa especificada nos capítulos 
anteriores para entender como os diferentes planetas, mares, monta 
nhas, rios, pássaros, animais selvagens, seres humanos, semideuses e 
tudo o que podemos conceber são apenas diferentes partes e membros 
da forma virãr do Senhor. Este tipo de pensamento também é uma es- 
pécie'de meditação na Verdade Absoluta, e logo que essa meditação 
começa, a pessoa desenvolve suas qualidades divinas, e © mundo in- 
teiro parece um lugar para toda a população do mundo morar feliz e 
pacífica. Sem essa meditação em Deus, pessoal ou impessoal, todas 
as boas qualidades dos seres humanos ‘são cobertas por falsas con- 
cepções concernentes à'sua posição constitucional, e sem esse conhe- 
cimento avançado, o mundo inteiro torna-se um inferno para o ser 
humano. 


VERSO 15 


Rat ga arara aR- 

da Reang AMI 
mI AA N 

ama Raeasmaa Rg: Iu 


sthiram sukham câsanam āsthito yatir 
yadā jihāsur imam aħga lokam 
kale ca dese ca mano na sajjayet 





prãânan niyacchen manasã jitâsuh 
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sthiram—sem se perturbar; sukham-—confortável; ca—também; 
àsanam-—assento; asthitah-—estando situado; yatih—o sábio; yada— 
sempre que; jihâsuh-—deseje abandonar; imam-—isto; ariga—ó rei; 
lokam-—este corpo; kãle—no momento; ca-—e; dese-—no lugar ade- 
quado; ca—também; manah-—a mente; na-—não; sajjayet-—não deve 
ficar perplexo; pranãn-—os sentidos; niyacchet-—deve controlar; ma- 
nasã-—com a mente; jita-asuh-—conquistando o ar vital. 











TRADUÇÃO 

Ó rei, sempre que desejar deixar este planeta dos seres huma- 
nos, o yogi não deve ficar perplexo em buscar o tempo e lugar 
adequados, mas deve sentar-se confortavelmente sem se deixar 
perturbar e, regulando o ar vital, deve controlar os sentidos com 
a mente, 

SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (8.14), afirma-se com muita clareza que a pessoa 
ocupada em pleno serviço transcendental amoroso ao Senhor, e que 
constantemente se lembra dEle a cada passo, não tem nenhuma di- 
ficuldade de obter a misericórdia do Senhor, pois entra em contato 
pessoal com Ele. Tais devotos não precisam buscar um momento 
oportuno para deixar o corpo atual. Mas aqueles que são devotos 
mistos, envoltos em ação fruitiva ou especulação filosófica empfíri- 
ca, precisam de um momento oportuno para deixarem este corpo. O 
Bhagavad-gitã (8.23-26) lhes ensina quais são os momentos oportu- 
nos. Mas conhecer esses momentos oportunos não é tão importante 
como ser um yogi exitoso que consegue deixar seu corpo quando bem 
quiser. Semelhante yogi deve ser competente em controlar os senti- 
dos com a mente. É fácil subjugar a mente ocupando-a em servir os 
pés de lótus do Senhor. Aos poucos, através desse serviço, todos os 
sentidos também se ocupam a serviço do Senhor. Este é o processo 
de imergir no Supremo Absoluto. 











VERSO 16 


na agaman figa 
Jag i faa anA | 
amaaa im 
maA pa IRAI 


O Senhor situado no coração 


manah sva-buddhyāmalayā niyamya 
ksetra-jña etām ninayet tam âtmani 

Ātmānam ātmany avarudhya dhīro 
labdhopaśāntir virameta krtyāt 


manah-—a mente; sva-buddhyã-—com sua própria inteligência; ama- 
layã-—imaculada; niyamya-—regulando; ksetra-jrie-—na entidade viva; 
etâm-—todos eles; ninayet-—imergem; tam—isto; ãtmani-—o eu; atmã- 
nam—o eu; ātmani—no Supereu; avarudhya-—fechando-se; dhirah-— 
plenamente satisfeito; labdha-upasāntih—alguém que alcançou com- 
pleta bem-aventurança; virameta—desvencilha-se de; krtyãt—todas 
as outras atividade: 











TRADUÇÃO 
Em seguida, através de sua inteligência imaculada, o yogi deve 
imergir sua mente na entidade viva, e então imergir a entidade 
viva no Supereu. E tomando essa atitude, a entidade viva deveras 


satisfeita situa-se na fase de suprema satisfação, tanto que des- 
vencilha-se de todas as outras atividades. 


SIGNIFICADO 

As funções da mente são pensar, sentir e desejar. Quando é mate- 
rialista, ou absorta em contato material, a mente age com o propósito 
de avançar em conhecimento material, e acaba descobrindo armas 
nucleares destrutivas. Mas ao agir sob o impulso espiritual, a mente 
faz maravilhas, tentando voltar ao lar, voltar ao Supremo, e obter 
uma vida em completa bem-aventurança e eternidade. Portanto, a 
mente deve ser manipulada por uma inteligência boa e pura. Verda- 
deira inteligência é prestar serviço ao Senhor. A pessoa deve ser 
bastante inteligente para compreender que, em qualquer situação, a 
entidade viva é um servo das circunstâncias. Todo ser vivo está ser- 
vindo aos ditames do desejo, da ira, da ilusão, da insanidade e'da 
inveja — todos os quais sofrem influência da matéria. Mas mesmo 
enquanto executa essas imposições dos diferentes temperamentos, 
ele não deixa de ser infeliz. Ao desenvolver essa percepção e passar 
a usar sua inteligência para indagar sobre isso das fontes corretas, a 
pessoa obtém informação sobre o transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. Ao invés de prestar serviço material a esses diferentes sen- 
timentos físicos, a inteligência da entidade viva liberta-se então dessa 
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infeliz ilusão, o temperamento materialista, e dessa maneira, com 
inteligência pura, a mente é induzida a servir ao: Senhor. O Senhor 
e Seu serviço são idênticos, estando no plano absoluto. Portanto, a 
inteligência pura e a mente imergem no Senhor, e assim a entidade 
viva permanece sendo a própria pessoa que vê, senão que passa 
a ser vista transcendentalmente pelo Senhor. Quando a entidade viva 
é diretamente vista pelo: Senhor, Este ordena que ela atue de acordo 
como desejo-dEle, e ao seguir à risca Suas instruções, a entidade 
viva pára de cumprir algum outro dever que produza apenas sua sa- 
tisfação ilusória. Em seu estado puro e imaculado, o ser vivo alcança 
a fase de bem-aventurança plena, labdhopasânti, e perde todos os 
anseios materiais. 





VERSO 17 


aaa KASAAT T ma: 
FA g n mat a AR | 
a q gi a a 
a} Aa a aaa aag 1L 


na yatra kãlo 'nimisam parah prabhuh 
kuto nu devã jagatâm ya iSire 

na yatra sattvam na rajas tamas ca 
nayai vikāro na mahān pradhānam 





na-—não; yatra—onde; kālah—tempo destrutivo; animişām—dos 
semideuses celestiais; parah-—superior; prabhuh-—controlador; kutah-— 
onde há; nu-—decerto; devah-—os semideuses; jagatam-—as criatu- 
ras mundanas; ye-—aquelas; isire—regras; na-—não; yatra-—nisso; 
sattvam-—bondade mundana; na-—nem; rajahk-—paixão mundana; ta- 
mah-—ignorância mundana; ca—também; na—não; vai-—decerto; vi- 
kãrah—transformação;' na—nem; mahãn—o Oceano Causal mate- 
rial; pradhânam-—natureza material, 





TRADUÇÃO 
Nesse estado transcendental de labdhopasânti, não há a supre- 
macia do tempo devastador, que controla até mesmo os semideu- 
ses celestiais que são dotados de poder para governar as criaturas 
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mundanas. (E que se dizer então dos próprios semideuses?) Tam- 
pouco há os modos materiais da bondade, da paixão e da igno- 
rância, nem mesmo o falso ego, nem o Oceano Causal material, 
mem a natureza material. 


SIGNIFICADO 

O tempo devastador, que através de suas manifestações sob a forma 
de passado, presente e futuro, controla até mesmo ós semideuses 
celestiais, não age no plano transcendental. O tempo manifesta sua 
influência através-dos sintomas de nascimento, morte, velhice e doen- 
ça, e esses quatro princípios próprios das condições materiais estão 
presentes em toda e qualquer parte do cosmos material, até mesmo 
no planeta Brahmaloka, onde a duração devida dos habitantes nos 
parece fabulosa. Se o tempo insuperável provoca até mesmo a morte 
de Brabmã, que se dizer então de outros semideuses, tais como Indra, 
Candra, Súrya, Vãyu e Varuna? A influência astronômica que os 
diferentes semideuses exercem sobre as criaturas mundanas também 
é caracterizada por sua ausência marcante. Na existência material, as 
entidades vivas temem a influência satânica, mas o devoto no plano 
transcendental jamais se sujeita a esse temor. Sob a influência dos 
diferentes modos da natureza material, as entidades vivas recebem 
diferentes formas e configurações de corpos materiais, mas no estado 
transcendental o devoto é gunátita, ou seja, está acima dos modos 
materiais: a bondade, a paixão e a ignorância. Logo, lá não aparece 
o falso ego segundo o qual “eu sou o senhor de tudo o que contem- 
plo”. No mundo material, o falso ego do ser vivo que tenta se asse- 
nhorear da natureza material é muito parecido com uma situação em 
que a mariposa cai no fogo ardente. A mariposa é cativada pela be- 
leza refulgente do fogo, e quando vem desfrutá-lo, o fogo abrasa- 
dor a consome. No estado transcendental-a consciência do ser vivo é 
pura, e nesse caso ele não tem falso ego que o induz a assenhorear- 
se da natureza material. Ao contrário, sua consciência pura-o orienta 
a render-se ao Senhor Supremo, como se afirma no Bhagavad-gitã 
(7.19): vasudevah' sarvam iti sa mahãtmã sudurlabhah. Tudo isso 
indica que no estado transcendental não há criação material nem o 
Oceano Causal que favorece o surgimento da natureza material. 

No plano transcendental, as atividades acima descritas são reais, 
mas efetivamente tornam-se patentes no fato de o transcendentalista 
conhecer o estado avançado de consciência pura. Há duas classes 
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desses transcendentalistas, a saber, os impersonalistas e os devotos. 
Para o impersonalista, a meta ou destino último é o brahmajyoti do 
céu espiritual, mas para os devotos a meta última-são os: planetas 
Vaikuntha. Os devotos experimentam a situação acima mencionada, 
obtendo formas espirituais propícias a atividades no transcendental 
serviço amoroso ao Senhor. Mas porque negligencia a associação do 
Senhor, o impersonalista não desenvolve um corpo espiritual favo- 
rável a atividades espirituais, mas permanece apenas uma centelha 
espiritual, imerso nos refulgentes raios espirituais da Suprema Perso- 
nalidade de Deus. O Senhor é a forma em que prosperam a eternida- 
de, a bem-aventurança e o conhecimento, mas o brahmajyoti amorfo 
é mera eternidade e conhecimento: Os planetas Vaikuntha também 
são formas de eternidade; bem-aventurança e conhecimento, e portan- 
toos devotos do Senhor; què são admitidos na residência do Senhor, 
também obtêm corpos dotados de eternidade, bem-aventurança € co- 
nhecimento. Nesse caso, não há diferença entre um e outro. A mora- 
da, o nome, a fama, o séquito, etc. do Senhor têm a mesma qualidade 
transcendental, e aqui neste verso explica-se como esta qualidade 
transcendental é diferente do mundo material. No Bhagavad-gitã, o 
Senhor Krsna explica três principais assuntos, a saber, karma-yoga, 
jfiâna-yoga e bhakti-yoga; mas só pode alcançar os planetas Vaikun- 
tha quem pratica bhaktiyoga. Os outros dois métodos não conse- 
guem ajudar a pessoa a alcançar os Vaikunthalokas, embora possam, 
entretanto, convenientemente levá-la ao refulgente brahmajyoti, como 
se descreveu acima. 














VERSO 18 


em È RUA 


param padam vaisnavam Āmananti tad 
yan neti nefity atad utsisrksavah 

visriya daurãtmyam ananya-sauhrdã 
hrdopaguhyarha-padarm pade pade 
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pára--suprema; padam-—a situação; vaisnavam-—em relação com 
a Personalidade de Deus; ãmananti—eles conhecem; tat-—-aquela; 
yat-—a qual; na iti—isto não; na iti—isto não; iti-—assim; atat-—impia; 
utsisrksavah-—aqueles que desejam evitar; visyjya—abandonando por 
completo; daurãtmyam-—perplexidades; ananya-—absolutamente; sau- 
hrdãh-—de boa vontade; hrdã upaguhya-—aos quais se dedica de co- 
ração; arha—aquilo que é muito digno de adoração; padam-—pés de 
lótus; pade pade-—a cada instante. 





TRADUÇÃO 

Os transcendentalistas desejam evitar toda a impiedade, pois 
conhecem aquela situação suprema em que tudo está relacionado 
com o Supremo Senhor Visnu, Portanto, o devoto puro que está 
em absoluta harmonia com o Senhor não cria perplexidades, mas 
a cada instante adora os pés de lótus do Senhor, aos quais se de- 
dica de coração. 

SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã, menciona-se diversas vezes mad-dhâma (**Minha 
morada”"), e de acordo com a versão da Suprema Personalidade de 
Deus Sri Krsna existe o céu espiritual ilimitado ou a morada da Perso- 
nalidade de Deus, onde os planetas são chamados Vaikunthas. Nesse 
céu que está muitíssimo além do céu material e de suas sete cober- 
turas, não há necessidade do Sol ou da Lua, nem é preciso ilumina- 
ção elétrica, porque os planetas são auto-iluminados e mais brilhantes 
que os sóis materiais. Os devotos puros do Senhor estão em perfei- 
ta-harmonia com a Personalidade de Deus, ou em outras palavras, 
sempre pensam que o Senhor é o único amigo e benquerente de quem 
podem depender. Eles não se importam com nenhuma criatura mun- 
dana, nem mesmo com alguém que está no nível de Brahmã, o senhor 
do Universo. Somente eles podem ter uma visão clara e definitiva dos 
planetas Vaikuntha. Recebendo do Senhor Supremo uma orientação 
perfeita, tais devotos puros não produzem artificialmente nenhuma 
perplexidade na compreensão transcendental, desperdiçando o tempo 
em discutir o que é Brahman e o que não é Brahman, ou o que é 
mãyã, tampouco se julgam unos com o Senhor ou argumentam que 
o Senhor não tenha Sua própria existência individual, ou que não há 
Deus em absoluto, ou que os próprios seres vivos são Deus, ou que 
ao encarnar, Deus assume um corpo material. Tampouco eles se en- 
volvem com as muitas teorias especulativas óbscuras, que na verdade 
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são diversos obstáculos no caminho da compreensão espiritual. Além 
da-classe de impersonalistas ou não-devotos, há também certos indi- 
víduos que se fazem passar por devotos do Senhor mas no fundo do 
coração cultivam a salvação; tornando-se unos com © Brahman im- 
pessoal. Com sua evidente libertinagem, eles erroneamente inventam 
seu próprio processo de serviço devocional e desencaminham outros 
que são simplórios e pervertidos como eles próprios. Segundo Visva- 
nãtha Cakravarti, todos esses não-devotos e libertinos são durãtmãs, 
almas cínicas vestidas de mahãtmãs, as grandes almas. Ao apresentar 
este verso específico, Sukadevá Gosvâmi exclui sumariamente da 
lista de transcendentalistas esses não-devotos e libertinos. 

Assim, os planetas Vaikuntha são de fato as residências supremas 
chamadas parar padam. O brahmajyoti impessoal também é cha- 
mado param padam por ser os raios dos planetas Vaikuntha, assim 
como à luz' solar são os raios do Sol. No Bhagavad-gitã (14.27), 
afirma-se claramente que o brahmajyoti impessoal repousa na pessoa 
do Senhor, e porque tudo repousa direta & indiretamente no brahma- 
jyoti, tudo é gerado do Senhor, tudo-repousa nEle, e após a aniquila- 
ção, tudo imerge unicamente nEle. Portanto, nada independe dEle. 
O devoto puro do Senhor já não desperdiça-seu precioso tempo em 
tentar discriminar oBrahman do não-Brahman porque sabe perfei- 
tamente-bem que o Senhor Parabrahman, através de Sua energia 
Brahman, está entremeado:em tudo, erassim o devoto vê tudo como 
propriedade do Senhor. © devoto quer ocupar tudo em Seu- serviço e 
não cria perplexidades, tentando falsamente assenhorear-se da criação 
do Senhor, Ele é tão fiel que 'ao' prestar transcendental serviço amo- 
roso ao Senhor, ele-utiliza não apenas sew corpo, mas tudoʻo que está 
a:seu alcance. O devoto vê o Senhor em tudo, e vê tudo no Senhor. 
A maior perturbação criada pelo durãtmã, ou alma cínica, decorre do 
fato de ele considerar que ;a forma transcendental do Senhor é ma- 
terial; 








VERSO 19 


mi gra ua 
freitas | 
emita g asf 
ag amfa: RRI 


O Senhor situado no coração 


ittham munis tâparamed vyavasthito 
vijfiâna-drg-virya-surandhitasayah 

sva-pãrsninâpidya gudarn tato "nilam 
sthânesu satsinnamayej jita-klamah 


ittham-—assim, através da compreensão Brahman; munih-—=o filó- 
sofo; tu—mas; uparamet—deve retirar-se; vyavasthitah—bem situado; 
vijñāna-drk—com o conhecimento científico; virya—força; susran- 
dhita—bem regulado; asayah-—meta da vida; sva-pãrsninã--com o 
calcanhar; ãpidya-—obstruindo; gudam--=o orifício de ar; tatah=-em 
seguida; anilam--ar vital; sthânesu-—nos lugares; satsu--seis primá- 
rios; unnamayet-=—deve ser erguido; jita-klamah-—extinguindo os de- 
sejos materia 


TRADUÇÃO 


Valendo-se do conhecimento científico, a pessoa deve ficar bem 
situada em compreensão absoluta e deve com isso ser capaz de ex- 


todos os desejos materiais. Então, deve abandonar o corpo 
material, bloqueando o orifício de ar [através do qual ocorre a 
defecação] com o calcanhar e erguendo de um 'a outro dos seis 
locais primários o ar vital. 


SIGNIFICADO 

Existem muitos durãtmãs que alegam ter compreendido que eles 
são Brahman, e no entanto são incapazes de controlar os desejos ma- 
teriais. No Bhagavad-gitã (18.54), afirma-se claramente que a alma 
deveras auto-realizada fica inteiramente livre de todos os desejos ma- 
teriais. Os desejos materiais são um produto do falso ego do ser vivo 
e manifestam-se nas atividades infantis e inúteis com as quais ele 
tenta conquistar as leis da natureza material e quer dominar os re- 
cursos propiciados pelos cinco elementos. Com essa mentalidade, a 
pessoa é levada a acreditar na força da ciência material, que desco- 
briu a energia atômica e programou viagens espaciais com veículos 
mecânicos, e dispondo desses tênues avanços da ciência material, ela 
usa seu falso ego para tentar desafiar até mesmo a força do Senhor 
Supremo, que em menos de um segundo pode acabar com todos os 
frágeis empreendimentos do homem. O eu bem situado, ou a alma 
que compreende o Brahman, percebe perfeitamente que o Brahman 
Supremo, ou a Personalidade de Deus, é o todo-poderoso Vasudeva 
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e que ele (o ser vivo auto-realizado) é parte integrante do todo supre- 
mo. Nesse caso, sua posição constitucional é cooperar com Ele em 
todos os aspectos, satisfazendo a relação transcendental composta 
daquele que é servido e daquele que serve. Semelhante alma auto- 
realizada acaba com suas atividades inúteis e deixa de tentar asse- 
nhorear-se da:natureza material. Tendo excelente formação científica, 
ela se ocupa plenamente em devoção fiel ao Senhor. 

Aconselha-se que o yogi experiente que praticou meticulosamente 
o controle do ar vital através do método prescrito do sistema-de yoga 
abandone o corpo da seguinte maneira. Ele deve fechar com o cal- 
canhar o orifício de evacuação e então deslocar progressiva e conti- 
nuamente o ar vital através de seis lugares: o umbigo, o abdômen, o 
coração, o peito, o palato, as sobrancelhas e o sulco cerebral, O 
controle do ar vital através do método ióguico prescrito é um pro- 
cesso mecânico, e praticá-lo significa empreender um esforço físico 
para tentar alcançar a perfeição espiritual. Outrora, essa prática era 
muito comum entre os transcendentalistas, pois naquela época o modo 
de vida e o caráter eram favoráveis. Mas como nos dias modernos, 
a era de Kali exerce uma influência tão perturbadora, praticamente 
ninguém é treinado nesta arte de exercício corpóreo. Nos dias atuais, 
é mais fácil concentrar a mente, cantando o santo nome-do Senhor. 
Os resultados são mais efetivos que aqueles derivados do exercício 
que consiste em controlar'o'ar vital interno. 





VERSO 20 





aisge f naei 
ema TART Rol 


nābhyām sthita hrdy adhiropya tasmād 
udāna-gatyorasi taħ nayen munih 

tato 'nusandhãya dhiyã manasvi 
sva-tâlu-miilam sanakair nayeta 





nãbhyam-—no umbigo; sthitam-—situado; hrdi—no coração; adhiro- 
pya-—pondo; tasmãr-—dali; udana— subindo; gatya-—força; urasi—no 
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peito; tamem seguida; nayet-—deve deslocar; munih-—o devoto 
que medita; tatah—a eles; anusandhãya-—só para buscar; dhiyã-—com 
inteligência; manasvi—o meditativo; sva-talu-miilam-—na raiz dọ pa- 
lato; Sanakaih-—lentamente; nayeta-—pode ser introduzido. 


TRADUÇÃO 
O devoto que medita deve lentamente erguer do umbigo ao co- 
ração o ar vital; do coração até o peito e então até a raiz do pa- 
lato. Com inteligência, ele deve buscar os lugares adequados. 


SIGNIFICADO 
O movimento do ar vital é composto de seis círculos, e com uma 
atitude meditativa e valendo-se da inteligência, o bhakti-yogi deve 
buscar estes lugares, entre os quais mencionou-se acima o'svadhis- 
thâna-cakra, ou a força motriz doar vital, e-acima dele, logo abaixo 
do abdômen e do umbigo, está o mani-pitraka-cakra. Ao continuar 
buscando no coração o espaço superior, a pessoa alcança o andhata- 


cakra, e mais acima, quando o ar vital é colocado na raiz do palato, 
ela alcança o visuddhi-cakra. 


VERSO 21 
TRA iaga 
Reams: 
fan maigsi- 
fifa mia Raia: 


tasmãd bhruvor antaram unnayeta 
niruddha-saptâyatano 'napeksah 

sthitvã muhiirtârdham akuntha-drstir 
nirbhidya miirdhan visrjet param gatah 





tasmãt-—daí; bhruvoh-—das sobrancelhas; antaram-entre; unnaye- 
ta—deve ser introduzido a; niruddha-—obstruindo; sapta—sete; aya- 
tanah-—saídas do ar vital; anapeksah—independente de todo o: gozo 
material; sthitva-—mantendo; muhiirta—de um momento; ardham-=me- 
tade; akuntha-—de volta ao lar, de volta ao Supremo; drstih-—alguém 
que tem em mira tal objetivo; nirbhidya-—perfurando; miirdhan—o 











102 imad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 2 


orifício cerebral; visrjet-—deve abandonar o corpo; param-—o Supre- 
mo; garah-—tendo ido para. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o bhakti-yogi deve impelir o ar vital, colocando-o 
entre as sobrancelhas, e depois, bloqueando as sete saídas do ar 
vital, deve ter como meta voltar ao lar, voltar ao Supremo, Se es- 
tiver inteiramente livre de todos os desejos de gozg material, ele 
deve então alcançar o orifício cerebral e abandonar suas ligações 
materiais, indo para o Supremo. 





SIGNIFICADO 

Nesta passagem, recomenda-se o processo que consiste em a pessoa 
romper as ligações: materiais e voltar ao lar, voltar à divindade Su- 
prema. Como condição, a pessoa deve estar inteiramente livre do 
desejo de gozo material. Conforme a duração de vida e o desfrute 
sensorial, existem diferentes graus-de gozo material. O Bhagavad-gitã 
(9.20) menciona o nível mais elevado de gozo sensorial reservado 
aos seres de máxima longevidade. Mas são apenas gozos materiais, 
e todos devem ter plena convicção de que não precisam dessa longa 
duração de vida, nem mesmo no planeta Brahmaloka. A pessoa deve 
retornar ao lar, retornar ao Supremo, e não se deve deixar atrair por 
situações materiais favoráveis. No: Bhagavad-gitã (2.59), afirma-se 
que esta espécie de desapego material é possível de ser alcançada pela 
pessoa que conhece a fundo a suprema associação da vida. Param 
drstvã nivartate. pode livrar-se da atração material quem desen- 
volveu completa compreensão acerca da natureza da vida espiritual. 
Ao afirmar que a vida espiritual não tem variedades, certa classe de 
impersonalista faz uma propaganda perigosa que serve para desen- 
caminhar os seres vivos, induzindo-os a tornarem-se cada vez mais 
atraídos aos gozos materiais. Nesse caso, as pessoas com um pobre 
fundo de conhecimento não podem: ter nenhum conceito acerca do 
param, o Supremo; elas tentam envolver-se com as muitas varie- 
dades dos prazeres materiais, embora possam julgar-se almas que 
compreendem o Brahman. Semelhantes pessoas menos inteligentes 
não podem ter nenhum conceito acerca do param, como se mencio- 
na-neste verso, e portanto não podem alcançar o Supremo. Os devo- 
tos têm pleno conhecimento do mundo espiritual, da Personalidade 
de Deus e de Sua associ transcendental em ilimitados planetas 
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espirituais chamados: Vaikunthalokas. Aqui se menciona akuntha- 
drstih. Akuntha e vaikuntha transmitem o mesmo significado, e só a 
pessoa que tem sua mente fixa no mundo espiritual e na associação 
pessoal com o Supremo pode-romper suas ligações materiais mesmo 
enquanto vive no-mundo material. Este param e este param dhâma 
mencionados em diferentes passagens do Bhagavad-gitã são a mes- 
míssima coisa. Quem vai ao param dhãma não retorna ao mundo ma- 
terial. Esta liberdade não é possível nem mesmo quando se alcança 
O loka mais elevado do mundo material. 

O ar vital passa por sete aberturas, a-saber, dois olhos, duas nari- 
nas, dois ouvidos e uma boca. De um modo geral, na hora da morte 
de um homem comum, ele sai pela boca. Mas o yogi, como se men- 
ciona acima, que exerce o: seu próprio controle sobre o ar vital, ge- 
ralmente liberta o ar vital, perfurando o orifício cerebral situado na 
cabeça. O yogi portanto obstrui todas as sete aberturas acima men- 
cionadas, para que o ar vital naturalmente irrompa através do orifício 
cerebral. Este é com certeza um sinal que serve para indicar que um 
grandioso devoto cortou todos os vínculos materiais. 





VERSO 22 






aR mea mAg 
q Ta l 

sure gafe 

aê aeee MIRA 


yadi prayãsyan nrpa pãramesthyam 
vaihāyasānām uta yad vihāram 

astâdhipatyam guna-sannivâye 

sahaiva gacchen manasendriyais ca 










yadi-—entretanto; prayãsyan—conservando um desejo; nrpa--ó rei; 
pãramesthyam-—o planeta governante do mundo material; vaihãyasa- 
nãm-—dos seres conhecidos como: Vaihãyasas; uta-—está dito; yat-— 
que é; vihãram—lugar de desfrute; asta-adhipatyam-—assenhoreando- 
se comas oito espécies de conquistas; guna-sannivãye--no mundo 
dos três modos da natureza; saha—juntamente com; eva-—decerto; 
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gacchet—deve ir; manasã-—acompanhado pela mente; indriyaih—e 
pelos sentidos; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Entretanto, ó rei, se o yogi conserva um desejo de prazeres 
aperfeiçoados, tais como a transferência ao planeta mais eleva- 
do, Brahmaloka, ou a obtenção das oito espécies de perfeições, 
viagem no espaço exterior com os Vaihãyasas, ou a sua posição 
em um dos milhões de planetas, então ele tem de levar consigo a 
mente e os sentidos afetados pela matéria. 


SIGNIFICADO 

Nos sistemas planetários de posição superior, as condições propí- 
cias ao gozo material são milhares e milhares de vezes superiores às 
existentes nos sistemas planetários inferiores. Os sistemas planetários 
mais elevados consistem em planetas como Brahmaloka e Dhruvaloka 
(a estrela polar), e todos eles estão situados além de Maharloka. Os 
habitantes desses planetas conquistaram as oito espécies de perfei- 
ções mística: o precisam aprender e praticar os processos mís- 
ticos da perfeição da yoga e então poderem tornar-se pequenos como 
uma partícula (animã-siddhi), ou mais leves que uma pluma suave 
(laghima-siddhi). Eles não precisam obter algo presente em alguma 
parte (prâpti-siddhi), tornar-se mais pesados que o mais pesado (ma- 
himã-siddhi), agir livremente mesmo para criar algo maravilhoso ou 
para aniquilar qualquer coisa à vontade (isitva-siddhi), controlar todos 
os elementos materiais (vasitva-siddhi), dispor de poderes que im- 
peçam o malogro de qualquer desejo (prakâmpya-siddhi), ou assumir 
qualquer aspecto ou forma que acaso desejem mesmo caprichosamen- 
te (kamavasaâyitã-siddhi). Todos esses expedientes são tão comuns 
como os dons naturais dos habitantes desses planetas superiores. Eles 
não precisam de nenhum auxílio mecânico para viajar no espaço ex- 
terior, podendo em pouquíssimo tempo locomover-se e viajar à von- 
tade de um planeta a qualquer outro planeta. Só através de veículos 
mecânicos, tais como as espaçonaves, é que os habitantes da Terra 
podem ao menos transferir-se ao planeta mais próximo, mas os al- 
tamente talentosos habitantes desses planetas superiores podem fazer 
tudo com muita facilidade. 

Como em geral tem muita curiosidade em saber o que de fato existe 
nesses sistemas planetários, o materialista quer ver tudo pessoalmente. 
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Assim como as pessoas curiosas viajam por todo'o mundo para obter 
experiência diretamente no local, o transcendentalista menos: inteli- 
gente também deseja passar pela mesma experiência naqueles planetas 
sobre os quais ouviu tantas maravilhas. Entretanto, o yogi não tem 
nenhuma dificuldade em satisfazer o seu desejo, e com amente é os 
sentidos materiais atuais consegue ir até esses planetas. A principal 
inclinação da mente materialista é assenhorear-se do mundo material, 
e todas as siddhis mencionadas acima representam os vários aspectos 
da tentativa de domínio sobre'o mundo. Os devotos do Senhor não 
ambicionam dominar um fenômeno falso e temporário. Ao contrário, 
o devoto quer ser dominado pelo predominador supremo, o Senhor. 
O desejo de servir ao Senhor; o predominador supremo, é espiritual 
ou transcendental, e para ingressar no reino espiritual a pessoa pre- 
cisa alcançar esta purificação da mente e dos sentidos. Com a mente 
materialista, a pessoa pode alcançar o melhor planeta do Universo, 
mas ninguém pode entrar no reino de Deus. Os sentidos são consis 
derados espiritualmente purificados quando não estão envolvidos em 
gozo dos sentidos. Os sentidos requerem ocupações, e quando estão 
ocupados em pleno serviço transcendental amoroso ao Senhor, os sen- 
tidos não têm nenhuma oportunidade de'contaminarem-se pelas in- 
fecções materiais. 
VERSO 23 


A RaT- 
TER TA 
amia aiaga 
Amiama NRI 


yogesvarânam gatim ahur antar- 
bahis-tri-lokyãh pavanantar-ãtmanâm 

na karmabhis tam gatim āpnuvanti 
vidyã-tapo-yoga-samâdhi-bhajam 


yoga-isvarânâm-—dos grandes santos e devotos; gatim-—destino; 
ãhuh-—se diz; antah-—dentro; bahih-—foras tri-lokyah-—dos três sis. 
temas planetários; pavana-antah-—dentro do ar; atmanâm-—do corpo 
sutil; na—nunca; karmabhih-—pelas atividades fruitivas; tâm-—essa; 
gatim—velocidade; apnuvanti—alcançam; vidyãa-—serviço devocional; 
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tapuh-austeridades; yoga--poder místico; samãdhi-—conhecimento; 
bhajam-—daqueles que almejam. 


TRADUÇÃO 
Os transcendentalistas estão interessados no corpo espiritual. 
Nesse caso, por força de seu serviço devocional, austeridades, 
poder místico e conhecimento transcendental, eles se locomovem 
sem nenhuma restrição dentro e fora dos mundos materiais. Os 
trabalhadores fruitivos, ou os materialistas grosseiros, jamais 
podem se locomover de maneira tão irrestrita. 





SIGNIFICADO 

O esforço que o cientista materialista empreende para alcançar 
outros planétas:com veículos mecânicos é apenas uma tentativa fútil. 
Entretanto, através de atividades virtuosas a pessoa pode alcançar os 
planetas celestiais, mas através dessas atividades mecânicas ou ma- 
terialistas, sejam elas grosseiras ou sutis, ninguém consegue ir além 
de Svarga e Janaloka. Os transcendentalistas que nada têm a ver com 
o corpo material: grosseiro podem deslocar-se a qualquer região si- 
tuada dentro ou fora dos: mundos materiais. Dentro dos mundos ma- 
teriais, eles se locomovem nos sistemas planetários de Mahar, Janas, 
Tapas e Satya, e além dos mundos materiais eles podem locomover- 
se nos Vaikunthas como astronautas que viajam sem nenhuma restri- 
ção. Um desses astronautas é Nãrada Muni, e Durvasã Muni é um 
desses místicos. Por força do serviço devocional, austeridades, pode- 
res místicos e e conhecimento transcendental, todos podem locomover- 
se como Nãrada Muni ou Durvãsã Muni. Afirma-se'que dentro do 
período de apenas um ano, Durvãsã Muni viajou toda a extensão do 
espaço material e uma parte do espaço espiritual. Os materialistas 
grosseiros ou sutis jamais poderão atingir a velocidade empreendida 
pelos transcendentalistas. 









VERSO 24 


Art ma Pere o 
aom mada AN | 
forçar Rea 
aR T aT AIT RRI 


O Senhor situado no coração 


vaisvanaram yãti vihayasa gatah 
susumnayã brahma-pathena Socisã 

vidhiita-kalko "tha harer udastãt 
prayâti cakram nrpa saisumiram 


vaisvânaram--=a deidade que controla o fogo; yãti—vai; vihāyasã— 
pelo caminho do céu (a Via Láctea); gatah—ultrapassando; sugum- 
nayã-—através do Susumnã; brahma—Brahmaloka; pathena-—a cami- 
nho de; socisãa-—luminoso; vidhiita-—purificando-se da; kalkah-—sujei- 
ra; atha-—em seguida; hareh—do Senhor Hari; udastãt-—continuando 
a subir; prayãti-—alcança; cakram-—círculo; nrpa--ó rei; saisumã- 
ram-— chamado Sisumãra. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, quando ultrapassa a Via Láctea através do Sugumnã lu- 
minoso para alcançar o planeta mais elevado, Brahmaloka, se- 
melhante místico vai primeiro a Vaisvânara, o planeta da deidade 
do fogo, onde fica inteiramente limpo de todas as contaminações, 
e continuando sua escalada, ele vai até o círculo Sigumáãra, para 
relacionar-se com o Senhor Hari, a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO y 
O círculo que contorna a estrela palar do Universo chama-se Si$u- 
māra, e nele se situa o planeta que é o local onde a Personalidade de 
Deus (Ksirodakasayi Visnu) reside. Antes de atingir este ponto, o 
místico ultrapassa a Via Láctea e alcança Brahmaloka, mas nesse seu 
percurso, ele antes precisa-chegar;a Vaisvânara-loka, onde fica o se- 
mideus que controla o fogo, Em VaiSvânara-loka, o yogi limpa-se 
inteiramente de todos os pecados sujos adquiridos no contato com o 
mundo material. Aqui, a Via Láctea no céu é indicada como o cami- 

nho que leva a Brahmaloka, orplaneta mais elevado do Universo. 


VERSO 25 


tia fg ea IR 
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tad visva-nãbhirh tv ativartya visnor 
aniyasã virajenâtmanaikah 

namaskrtam brahma-vidâm upaiti 
kalpâyuso yad vibudhã ramante 


tat—este; visva-nabhim-—umbigo da Personalidade de Deus uni- 
versal; tu—mas; ativartya-—transpondo; vignoh—do Senhor Visnu, a 
Personalidade de Deus; aniyasã-—devido à perfeição mística; viraje- 
na-—pela purificada; atmanã--pela entidade viva; ekah-—sozinho; 
namaskrtam-—adorável; brahma-vidâm-—por aqueles que estão situa- 
dos transcendentalmente; upaiti—alcança; kalpa-ayusah—-um perío- 
do de 4 bilhões e 300 milhões de anos solares; yat-—-o lugar; vibu- 
dhãh-—almas auto-realizadas; ramante—desfrutam.. 


TRADUÇÃO 

Este Sigumãra serve de pivô para o movimento giratório de todo 
o Universo, e é tido como o umbigo de Visnu [Garbhodakasayi 
Visgu]. Apenas o yogi consegue ir além deste círculo de Sisumãra 
para chegar ao planeta [Maharloka] onde santos purificados, tais 
como Bhrgu, desfrutam uma duração de vida de 4 bilhões e 300 
milhões de anos solares. Até mesmo os santos que estão trans- 
cendentalmente situados consideram que este planeta é digno de 
adoração. 


VERSO 26 


am ame gama 
gaai a area Raa | 
AiR- Ragem 
q ael ag TART IRAM 


atho anantasya mukhānalèna 
dandahyamânam sa niriksya visvam 
niryâti siddhesvara-yusta-dhisnyam 
yad dvai-parãrdhyam tad u paramesthyam 


atho—logo a seguir; anantasya—de Ananta, à encarnação em que 
o Supremo repousa; mukha-analena-—pelo fogo que emana de Sua 
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boca; dandahyamiânam-—sendo reduzido a cinzas; sah-—ele; niriksya-— 
vendo isso; visvam—o Universo; niryãti-—parte; siddhesvara-yustha- 
dhisnyam-—aeroplanos usados pelas grandes almas purificadas; yat-—o 
lugar; dvai-parãrdhyam—15 trilhões e 480 bilhões de anos solares; 
tat—este; u—o excelso; paramesthyam-—Satyaloka, onde Brahmã 
reside. 


TRADUÇÃO 

No momento da devastação final de todo o Universo [o término 
da duração da vida de Brahmã], uma chama de fogo proveniente 
do fundo do Universo emana da boca de Ananta. O yogi vê todos 
os planetas do Universo sendo reduzidos a cinzas, e então parte 
para Satyaloka em aeroplanos usados pelas grandes almas purifi- 
cadas. Calcula-se que em Satyaloka a vida dure 15 trilhões e 480 
bilhões de anos. 


SIGNIFICADO 
Nesta passagem, indica-se que os habitantes de Maharloka, onde 


as entidades vivas puras ou os semideuses possuem uma duração de 
vida calculada em 4 bilhões e 300 milhões de anos solares, dispõem 
de aeronaves com as quais podem chegar a Satyaloka, o planeta mais 
elevado do Universo. Em outras palavras, o Srimad-Bhãgavatam nos 
dá muitos indícios de outros planetas situados muitíssimo distantes 
de nós e que são inacessíveis aos modernos aviões e espaçonaves, 
mesmo que empreendam velocidades imaginárias. As afirmações do 
Srimad-Bhãgavatam são aceitas por grandes acãryas como Sridhara 
Svāmī, Ramanujacarya e Vallabhacarya. O Senhor Sm Caitanya Mahã- 
prabhu aceita especificamente o Srimad- Bhãgavatam como a autori- 
dade védica imaculada, e nesse caso nenhum homem são pode ignorar 
as afirmações contidas no Srimad-Bhãgavatam transmitido por Srila 
Sukadeva Gosvâmi, uma alma auto-realizada que segue os passos de 
seu grandioso pai, Srila Vyasadeva, o compilador de todos os textos 
védicos. Na criação do Senhor, há muitas coisas maravilhosas que 
podemos ver com nossos próprios olhos todos os dias e noites, mas 
somos incapazes de alcançá-las equipados com a ciência materialista 
moderna: Portanto, para conhecermos os fenômenos que fogem ao 
domínio científico, não é bom dependermos da autoridade fragmentá- 
ria da ciência materialista. Ao homem comum simplesmente compete 
aceitar a'ciência moderna e à sabedoria védica porque ele não pode 
comprovar experimentalmente nenhuma das afirmações da ciência 
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moderna ou da literatura védica. Só lhe resta então acreditar em uma 
delas ou em ambas. Entretanto, o processo de compreensão védi- 
ca é mais autêntico porque foi aceito pelos acãryas, que além de 
homens fiéis e eruditos são também almas liberadas que não possuem 
nenhum dos defeitos próprios das almas condicionadas. Todavia, os 
cientistas modernos são almas condicionadas e estão sujeitos a muitos 
erros e enganos; portanto, a atitude correta é aceitar a versão autên- 
tica expressa nos textos védicos, tais como. o Srimad-Bhãgavatam, 
que é aceito unanimemente pelos grandes acaryas. 


VERSO 27 


AAR AA RY- 

AfA A A ga 
aisa: gnai 

qa atada IIRO 


na yatra Soko na jarã na mrtyur 
nártir na codvega rte kutascit 

yae cit'tato "dah krpayânidar-vidam 
duranta-duhkha-prabhavânudarsanãt 


na-—nunca; yatra-—há; Sokah-—constrangimento; na--nem; jarã-— 
velhice; na---nem; mrtyuh--morteyna-—nem; artih-—dores; na-—-nem; 
ca--também; udvegah-—-ansiedades; rte—salvo e exceto; kutascit-—às 
vezes; yat-—devido à; cit-—consciência; tatah-—portanto; adah-—com- 
pai krpayã-—por sincera comiseração; an-idam-vidam-—por aque- 
les que não: conhecem o processo de serviço devocional; duranta-— 
insuperável, duhkha-—-miséria; prabhava-—repetidos nascimentos: e 
mortes; anudarsanãt—através de sucessivas experiências. 





TRADUÇÃO 
Nesse planeta de Satyaloka, não há constrangimento, velhice 
ou morte. Não há dor de espécie alguma, e portanto não há an- 
siedades. Porém, devido à consciência, às vezes aparece um sen- 
timento de compaixão por aqueles que não conhecem o processo 
de serviço devocional e que no mundo material estão sujeitos a 
insuperáveis misérias. 
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SIGNIFICADO 

Oshomens tolos de índole materialista não tiram proveito do conhe- 
cimento autorizado transmitido pela sucessão discipular. O conheci- 
mento védico é autorizado e não é adquirido através de experimentos, 
mas por intermédio das afirmações autênticas contidas nos textos’ vé- 
dicos e explicadas pelas autoridades genuínas. Pelo simples fato de 
tornar-se um estudioso erudito, a pessoa não pode entender as afir- 
mações védicas; ela tem de se aproximar da-verdadeira autoridade 
que recebeu o conhecimento védico através da sucessão discipular, 
como claramente; explica o Bhagavad-gitã (4.2). O Senhor Krsna 
afirma queʻo sistema de conhecimento explicado no Bhagavad-gitã 
foi transmitido ao deus do Sol, e através da sucessão discipular o 
conhecimento passou do deus do Sol ao seu filho Manu, e de-Manu 
aorrei Iksvaku (o antepassado do Senhor Râmacandra), evassim a 
explicação do sistema de conhecimento foi passando progressiva- 
mente entre os grandes sábios. Mas no decorrer do tempo, à sucessão 
autorizada foi interrompida, e portanto, só para restabelecer o verda- 
deiro espírito do conhecimento; © Senhor voltou a explicar o mesmo 
conhecimento a Arjuna, que tinha boas condições de compreendê-lo 
porque era um devoto puro do Senhor. Além do mais, o Bhagavad: 
gitã é explicado do modo como Arjuna o compreendeu (Bg. 10.12-13), 
mas existem aqueles tolos que, ao invés de compreenderem o Bhaga- 
vad-gitã na mesma atitude tomada por Arjuna, preferem criar suas 
próprias interpretações, que são tão tolas como eles próprios, e com 
isso apenas ajudam a colocar um obstáculo no caminho da verdadeira 
compreensão, desorientando os seguidores inocentes que são menos 
inteligentes, ou os Sadras. Afirma-se que a pessoa deve tornar-se um 
brãhmana para que possa compreender as afirmações védicas, e essa 
restrição é tão importante como a restrição segundo a qual só deve 
tornar-se advogado quem concluiu a faculdade. Tal imposição não im- 
pede o progresso de ninguém, mas é necessária para que se obtenha 
uma compreensão imprecisa de uma-ciência específica, Deturpam o 
conhecimento védico aqueles-que não são brâhmanas qualificados. 
Brãhmana qualificado é aquele que sè submeteu a um rigoroso trei- 
namento sob a orientação de um mestre espiritual autêntico. 

A sabedoria védica orienta-nos a entender nossa relação com o Su- 
premo Senhor Sn Krsna para que-na prática, agindo com esse conhe- 
cimento, possamos alcançar o resultado desejado e voltar ao lar, voltar 
aô Supremo; Masos homens materialistas não têm essa compreensão. 
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Eles querem fazer planos para tornarem-se felizes em um lugar onde 
não há felicidade. Em busca de falsa felicidade, eles tentam alcançar 
outros planetas, seja através de rituais védicos ou através de espaço- 
naves, mas: seria melhor ficarem sabendo que todos os ajustes mate- 
riais para tornarem-se felizes em um lugar fadado à infelicidade não 
podem beneficiar o homem desorientado porque, afinal de contas, o 
Universo inteiro com: toda a sua parafernália chegará ao fim após 
certo período. Então, todos os planos de felicidade material automa- 
ticamente chegarão ao fim. Por isso, a pessoa inteligente planeja re- 
tornar ao lar, retornar ao: Supremo. Semelhante pessoa inteligente 
supera todas as dores da existência material, tais como nascimento, 
morte, doença e velhice. Ela-conhece a verdadeira felicidade porque 
não tem nenhuma: das ansiedades próprias da existência material, 
mas como uma pessoa altruísta e compassiva, fica infeliz: ao ver o 
sofrimento dos homens materialistas, e assim em certas ocasiões apre- 
senta-se diante dos homens materialistas para ensinar-lhes que é ne- 
cessário voltar ao Supremo. Todos os-ãcâryas genuínos pregam esta 
verdade segundo a qual todos precisam regressar ao Supremo, e acon- 
selham que'os homens genuínos não planejam alcançar uma aparente 
felicidade em um lugar onde a felicidade é apenas um mito. 


VERSO 28 


am fai fica foha- 
Eres after | 

AA aa O 
MAAN E RARR IRC 


tato visesam pratipadya nirbhayas 
tenãtmanãpo “nala-miirtir atvaram 

“jyotirmayo vãyum upetya kale 
vãyu-Gtmanã kham brhad-àtma-lingam 


tatah-—em seguida; visesam— especificamente; pratipadya-—obten- 
do; nirbhayah-—sem dúvida alguma; tena-—com isso; ãtmanã-—eu 
puro; ãpah--água; anala-—fogo; miirtihk-—formas; atvaram-—supe- 
rando; jyotih-mayah-—refulgente; vayum-—atmosfera; uperya—tendo 
chegado aí; kale—no decorrer do tempo; vayu-—ar; atmanã-—pelo 
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eu; kham—etéreo; brhat—grande; ātma-lingam—a verdadeira forma 
do eu. 
TRADUÇÃO 

Após chegar a Satyaloka, o devoto, com o corpo sutil, é especi- 
ficamente capaz de incorporar-se destemidamente em uma identi- 
dade parecida à do corpo grosseiro, e aos poucos ele vai atingindo 
sucessivas fases de existência, passando da fase terrestre à aquosa, 
à ígnea, à refulgente e à aérea, até atingir a fase etérea. 


SIGNIFICADO 

Todo aquele que por força da perfeição e práticas espirituais con- 
segue chegar a Brahmaloka, ou Satyaloka, torna-se capaz de obter 
três diferentes classes de perfeição. O planeta específico que alguém 
alcança em virtude de suas atividades piedosas é uma região que equi- 
vale ao grau dessas atividades piedosas. Alguém que alcançou um 
lugar mediante a adoração à virãt ou ao Hiranyagarbha libera-se jun- 
tamente com Brahma. Mas aqui se menciona especificamente aquele 
que alcança um lugar em virtude do serviço devocional, fazendo-se 
referência ao modo pelo qual ele pode penetrar as diferentes cober- 
turas do Universo e então revelar enfim sua identidade espiritual na 
atmosfera absoluta de existência suprema. 

De acordo com Srila Jiva Gosvâmi, todos os universos estão agru- 
pados formando regiões superiores e inferiores, e cada um deles é 
separadamente coberto por sete camadas. A porção aquosa situa-se 
além das sete espécies de coberturas, e cada cobertura é dez vezes 
mais extensa que a cobertura anterior A Personalidade de Deus que 
com Seu período respiratório cria todos esses universos permanece 
acima do agrupamento de universos. A água do Oceano Causal tem 
uma situação diferente da Camada de água que cobre o Universo. A 
água que serve de cobertura para o Universo é material, ao passo que 
a água do Oceano Causal é espiritual. Nesse caso, a cobertura aquo- 
sa mencionada nesta passagem é considerada como o falso ego que 
serve de cobertura para todas as entidades vivas, e o processo gradual 
pelo qual a pessoa se liberta sequencialmente de todas as coberturas 
materiais, como se menciona aqui, é o processo gradual que consiste 
em libertar-se das falsas concepções segundo as quais o corpo mate- 
rial grosseiro é o próprio ego e então absorver-se na identificação do 
corpo sutil até obter o corpo espiritual puro no domínio absoluto do 
reino de Deus. 
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Srila Sridhara Svâmi confirma que uma parte da natureza mate- 
rial, após ser iniciada pelo Senhor, é conhecida como o mahat-tattva- 
Uma porção fracionária do 'mahat-tattva é chamada de falso ego. 
Uma porção do ego é a vibração sonora, e uma porção do som é o 
ar-atmosférico: Uma porção: do aratmosférico adquire formas, e as 
formas constituem o poder da eletricidade ou calor. O calor produz 
o aroma da-terra, e a terrai grosseira é produzida por esse aroma. E a 
combinação de tudo isso constitui o fenômeno cósmico: Calcula-se 
que o fenômeno cósmico tenha uma extensão de seis bilhões e qua- 
trocentos milhões de quilômetros 'de diâmetro. Então começam as 
coberturas do Universo, Calcula-se que a primeira camada da cober- 
tura tem uma extensão de cento é vinte e oito milhões de quilôme- 
tros, e as coberturas subsequentes do Universo são respectivamente 
de fogo, refulgência, ar e éter, cada uma com um tamanho dez vezes 
maior que à anterior. O corajoso devoto do Senhor penetra cada uma 
delas e enfim alcança a atmosfera absoluta onde tudo tem a mesmís- 
sima identidade espiritual; Então o devoto entra em um dos planetas 
Vaikuntha, onde assume exatamente a mesma forma do Senhor e se 
ocupa no transcendental serviço amoroso ao Senhor. Esta é a perfei- 
ção máxima da vida devocional. Isso é tudo o que o yogi perfeito 
está interessado em desejar ou alcançar. 


VERSO 29 


ata qi tada À qu 
eta cem ada 


ao Tt 
sita a HRS 


ghrânena gandham rasanena vai rasam 
rúpam ca drstyã Svasanam tvacaiva 

srotrena copetya nabho-gunatvam 
prânena cakiitim upaiti yogi 


ghirânena-—cheirando; gandham-—aroma; rasanena-—pelo: sabor; 
vai-—exatamente;  rasam-—paladar;  ripam-—formas; ca-—também; 
drstyã—com a visão; Svasanam-—contato; tvaca—tato; eva-—como 
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se fosse; Srotrena-—pela vibração auditiva; ca—também; upetya—al- 
cançando; nabhah-gunatvam-—identificação do éter; prânena-—com 
os órgãos dos sentidos; ca—também; akiirim-—atividades materiais; 
upaiti—alcança; yogi—o devoto. 


TRADUÇÃO 
E o devoto então supera os objetos sutis dos diferentes sentidos 
o aroma, cheirando; o paladar, saboreando; a visão, vendo 
formas; o tato, tocando; as vibrações do ouvido através da iden- 
tificação etérea; e os orgãos dos sentidos através das atividades 
materiais. 


SIGNIFICADO 
Além do céu, existem coberturas sutis que se assemelham às co- 
berturas elementares dos universos. As coberturas grosseiras são um 
desenvolvimento dos ingredientes parciais das causas sutis. Assim, 
ao mesmo tempo em que elimina os elementos grosseiros, o yogi ou 


devoto extingue as causas sutis como, por exemplo, o aroma através 
do ato de'cheirar. A centelha espiritual pura, a entidade viva, livra- 
se então de toda a contaminação material e se torna elegível a entrar 
no reino de Deus. 


VERSO 30 


ai Root meta 1 
dera em de da q 


fra RA NoN 


sa bhūta-sūkşmendriya-sannikarşāīn 
manomayam devamayam vikãâryam 

samsādya gatyā saha tena yāti 
vijfiâna-tattvam guna-sannirodham 


a 


sah—ele (o devoto); bhūta—o grosseiro; sūkşma—e © sutil; in- 
driya—sentidos; sannikarşam—o ponto de neutralização; manah- 
mayam—o plano mental; deva-mayam—no modo da bondade; vi- 
kãryam—egoísmo; samsadya-—superando; gatyã-—pelo progresso; 
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saha-—juntamente com; tena-—eles; yãti-—vai; vijfiãna-—conhecimen- 
to perfeito; tattvam— verdade; guna-—os modos materiais; sanniro- 
dham-—completamente suspensos. 


TRADUÇÃO 
Superando assim as formas grosseiras e as formas sutis das 
coberturas, o devoto entra no plano do egoísmo. E nesse estado 
ele imerge os modos da natureza material [ignorância e paixão] 
neste ponto de neutralização e então alcança o egoísmo em bon- 
dade. Depois disso, todo o egoísmo funde-se no mahat-tattva, e o 
devoto adquire auto-realização pura. 


SIGNIFICADO 

Auto-realização pura, como comentamos várias vezes, é o estado 
de consciência pura no qual admitimos que somos servos eternos do 
Senhor. Assim, reassumimos nossa posição original em que presta- 
mos transcendental serviço amoroso ao Senhor, como será claramen- 
te explicado no próximo verso. Esta fase na qual se presta serviço 
amoroso ao Senhor sem exigir que'o Senhor nos dê alguma recom- 
pensa pode ser alcançada-quando se purificam os sentidos materiais 
e se revive o estado original puro dos sentidos. Nesta passagem, su- 
gere-se que a purificação dos sentidos deve ser através do processo 
ióguico, a saber, os sentidos grosseiros fundem-se no modo da igno- 
rância, e os sentidos sutis fundem-se no modo da paixão. A mente 
pertence ao modo da bondade e-portanto chama-se devamaya, ou 
divina. A purificação perfeita da mente torna-se possível quando a 
pessoa tem firme convieção de que é um servo eterno do Senhor. Por- 
tanto, a simples obtenção da bondade também é um modo material; 
é preciso superar esta etapa de bondade material e alcançar a bonda- 
de pura, ou vasudeva-sattva. Esta vasudeva-sattva ajuda a pessoa a 
entrar no reino de Deus. 

Dentro deste contexto, é bom também lembrar que o processo pelo 
qual os devotos obtêm da maneira acima mencionada uma emanci- 
pação gradual, embora autorizado, não é viável na era atual porque 
as pessoas basicamente desconhecem a prática de yoga. Talvez a apa- 
rente prática de yoga promovida nas academias de ginástica traga 
algum benefício fisiológico, mas esses pequenos sucessos não podem 
ajudar a pessoa a alcançar a emancipação espiritual aqui mencionada. 
Há cinco mil anos, quando a civilização humana estava em perfeita 
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ordem social védica, o processo de yoga mencionado aqui era uma 
tarefa comum: para todos porque todos, e especialmente os brâhma- 
nas e os ksatriyas, eram brahmacaryas que, afastados do recesso do 
lar, aprendiam com o mestre espiritual a arte transcendental. Entre- 
tanto, o homem moderno não consegue entendê-la com perfeição. 

Portanto, para facilitar a vida daquele que na presente era é um 
devoto em perspectiva o Senhor Sm Caitanya Mahãprabhu trouxe o 
seguinte método específico. Em última análise, não há diferença no 
resultado. O aspecto primordial e fundamental é que a pessoa deve 
compreender a importância: primária da bhaktisyoga. Os seres vivos 
em diferentes espécies de vida se submetem a diferentes termos de 
aprisionamento de acordo com suas ações e reações fruitivas. Mas na 
execução de diferentes atividades, a pessoa que tem algum contato 
coma bhakti-yoga pode entender a importância do serviço ao Senhor 
através da imotivada misericórdia do Senhor e do mestre espiritual. 
O Senhor ajuda a alma sincera, dando-lhe um mestre espiritual ge- 
nuíno, o representante do Senhor. Através da instrução desse mestre 
espiritual, ela obtém a semente da bhakti-yoga. O Senhor Sn Caitanya 
Mahãprabhu recomenda: que o devoto plante a semente de; bhakti- 
yoga em seu coração e cultive através- do processo que consiste em 
regá-la, ouvindo e cantando o santo nome, fama, ete: do Senhor. Este 
simples processo de cantar e ouvir o santo nome do Senhor sem co- 
meter ofensas aos poucos promoverá a pessoa -com muita rapidez 
à fase de emancipação. Há três etapas no canto do santo nome do 
Senhor. A primeira etapa é cantar o santo nome cometendo ofensas, 
e-a segunda consiste em cantar o santo nome meditando nele. Na 
terceira etapa, canta-se o santo nome do Senhor sem cometer ofensas. 
Somente na segunda etapa, a etapa da reflexão, que fica entre a etapa 
a qual se cometem ofensas e aquela em que se deixou de cometê-las, 
a pessoa automaticamente chega à fase de emancipação. E na etapa 
em que não há ofensas, a pessoa realmente entra no reino de Deus, 
embora se tenha a impressão: de que ela continue dentro do mundo 
material. Para deixar de-cometer ofensas, a pessoa deve tomar a se- 
guinte precaução. 

Quando falamos em ouvir e cantar, isto não significa que a pessoa 
deva se limitar a cantar e ouvir o santo nome do Senhor como Râma, 
Krsna (ou sistematicamente os dezesseis nomes Hare: Krsga, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Rama, Hare Râma, Rama Râma, 
Hare Hare), mas ela também deve associar-se com os-devotos e ler e 
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ouvir o Bhagavad-gitã eo Srimad-Bhãgavatam. Coma prática inicial 
de-bhakti-yoga, a semente já semeada no coração brotará, e através 
da rega regular, como se mencionou acima, a trepadeira da bhakti- 
yoga começará acrescer; Com a nutrição sistemática, a trepadeira 
crescerá atal ponto que penetrará as coberturas do Universo, como 
jáficamos sabendo nos versos anteriores, alcançará o céu refulgente, 
O brahmajyoti, e prógredirá até alcançar o céu espiritual, onde exis- 
teminumeráveis planetas espirituais chamados Vaikunthalokas. Acima 
de todos eles está Krsnaloka, ou Goloka Vrndavana, onde a trepadei- 
ra em crescimento entra e repousa aos: pés de lótus do Senhor Sr 
Krsna, ia Personalidade de Deus original. Quando a pessoa alcança 
os pés de lótus do-Senhor Śri Krsna em Goloka Vrndāvana, o pro- 
cesso de rega que consiste em ouvir e ler, bem como cantar o santo 
nome na etapa devocional pura, frutifica, e esses frutos desenvolvi- 
dos sob a forma de amor à Deus são tangivelmente saboreados pelo 
devoto, muito embora ele esteja aqui neste mundo material. Os frutos 
maduros do amor à Deus são saboreados apenas pelos devotos que 
sempre se ocupam no processo de rega acima mencionado. Mas o 
devoto praticante deve sempre ficar atento para que a trepadeira que 
obteve esse crescimento não seja cortada. Portanto, ele deve levar em 
conta as seguintes consideraçõe: 

1):A ofensa cometida-aos pés de lótus de'um devoto puro pode ser 
comparada a um elefante louco que estraga um belo jardim quando 
entra neste. 

2) A pessoa deve com muito cuidado evitar essas ofensas aos pés 
de lótus dos devotos puros, assim como para proteger uma trepadeira 
é preciso levantar uma cerca em toda a sua volta. 

3) O fato é que, como processo de rega, algumas ervas daninhas 
também crescem, ese essas ervas daninhas não forem arrancadas, a 
alimentação da trepadeira principal, ou a trepadeira da bhakti-yoga, 
poderá ser prejudicada. 

4)'Na verdade, essas'ervas daninhas são o gozo material, a imersão 
do eu no: Absoluto sem individualidade separada, e muitos outros 
desejos no campo da religião, desenvolvimento econômico, gozo dos 
sentidos e emancipação. 

5) Existem muitas outras ervas daninhas, tais como a desobediên- 
cia aos princípios das escrituras sagradas, as ocupações desnecessá- 
rias, à matança de animais, e anseio de ganho, prestígio e adoração 
materiais. 
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6)'Se não se toma-o devido cuidado, então o-processo de rega 
talvez sirva apenas para ajudar a gerar as ervas daninhas, tolhendó o 
crescimento saudável da trepadeira principal e resultando na não-fru- 
tificação do objetivo último: o amor a Deus. 

7) O devoto deve portanto ter o cuidado de arrancar as diferentes 
ervas daninhas desde o começo. Só então o crescimento saudável da 
trepadeira principal não será interrompido. 

8) E o devoto que toma essa atitude consegue saborear o fruto do 
amor a Deus e assim realmente viver como Senhor Krsna, mesmo 
nesta vida, e ser capaz de ver o Senhor a cada passo. 

A perfeição máxima da vida é desfrutar a vida constantemente na 
associação do Senhor, e a pessoa que pode saborear isto não aspira a 
algum outro gozo temporário do mundo material que é obtido através 
de algum outro recurso. 


VERSO 31 


araras | 
cai fi ani ai q: 
q ge Ausrisg ZA 


tenâtmanãtmânam upaiti Sântam 
ãnandam ânandamayo 'vasâne 

etam gatim bhãgavatim gato yah 
sa vai punar neha visajjate “ga 


tena--por este purificado; atmanã-—pelo eu; atminam-—a Su- 
peralma; upaiti—alcança; Santam-—repouso; anandam-—satisfação; 
ãnanda-mayah-—sendo naturalmente assim; avasâne-—-estando livre 
de toda a contaminação material; etam-—esse; gatim-—destino; bhā- 
gavatim—devocional; gatah--alcançado por; yah—a pessoa; -sah-— 
ela; vai-—com certeza; punah-—novamente; na—jamais; iha-—neste 
mundo material; visajjate—deixa-se ficar atraída; ariga-—ó Mahárãja 
Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Somente a alma purificada pode alcançar essa perfeição, a 
saber, associar-se com a Personalidade de Deus e experimentar 
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completa bem-aventurança e satisfação em seu estado constitucio- 
nal. Todo aquele que readquire essa perfeição devocional jamais 
sente uma nova atração por este mundo material, ao qual ele 
nunca retorna. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, devemos prestar atenção especial à descrição do gatit 
bhãgavatim. Imergir nosraios do Parabrahman, a Suprema Persona- 
lidade de Deus, como deseja o impersonalista brahmavâdi não é a 
perfeição bhâgavatim. Os bhãgavatas nunca aceitam imergir nos raios 
impessoais do Senhor, mas sempre desejam a associação pessoal com 
o Senhor Supremo em um dos planetas espirituais Vaikuntha no céu 
espiritual. A totalidade do céu espiritual, cuja extensão é tão ampla 
que o número total de céus materiais corresponde apenas a uma parte 
insignificante, está repleta de números ilimitados de planetas Vaikun- 
tha. O destino do devoto (o bhãgavata) é entrar em um dos planetas 
Vaikuntha, em cada um dos quais a Personalidade de Deus, em Suas 
expansões pessoais ilimitadas, desfruta na associação de números ili- 
mitados de devotos puros que Lhe fazem companhia. As almas condi- 
cionadas no mundo material, após obterem emancipação mediante o 
serviço devocional, são promovidas a esses planetas. Mas o número 
de almas eternamente liberadas é muitíssimo maior que o número de 
almas condicionadas no mundo material, e as almas eternamente li- 
beradas nos planetas Vaikuntha nunca se interessam em visitar este 
mundo material miserável. 

Os impersonalistas, que desejam imergir na refulgência brahma- 
jyoti impessoal do Senhor Supremo mas não fazem nenhuma idéia 
do serviço devocional amoroso à Sua forma pessoal na manifesta 
espiritual, podem ser-comparados: a certas espécies de peixes, que, 
depois de nascerem nos rios e nos riachos, migram para o grande 
oceano. Eles não conseguem permanecer indefinidamente no oceano, 
pois seu impulso por gozo dos sentidos os leva devolta aos rios e 
riachos para desovar. De modo semelhante, ao frustrarem-se suas ten- 
tativas de desfrutar o limitado mundo material, o materialista talvez 
busque a liberação impessoal, imergindo no Oceano Causal ou na re- 
fulgência brahmajyoti impessoal. Entretanto, como nem o Oceano 
Causal nem a refulgência brahmajyoti impessoal servem para substi- 
tuirà altura a associação e ocupação dos sentidos, o impersonalista 
voltará-a cair no limitado mundo material, onde outra vez se-enredará 
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na roda de nascimentos e mortes, arrastado pelo inextinguível desejo 
de ocupação sensual. Mas todo devoto que entra no reino de Deus 
após dar a'seus sentidos ocupação transcendental em serviço devo- 
cional, e que ali se associa com as almas liberadas e a Personalidade 
de Deus, jamais se deixará atrair pelo ambiente limitado do mundo 
material. 

O Bhagavad-gitã (8.15) confirma tudo isso, pois o Senhor diz: “Os 
mahiitmãs grandiosos, ou os bhakti-yogis, após alcançarem Minha as- 
sociação, jamais regressam a este mundo material, que 'é cheio de 
misérias e impermanente””. Portanto, a perfeição máxima da vida é 
associar-se com Ele, e apenas isto. O bhakti-yogi, estando inteira- 
mente ocupado a serviço do Senhor, não sente nenhuma atração por 
algum outro processo de liberação como jããna ou yoga. O devoto 
puro é um devoto cem por cento do Senhor, e nada mais. 

Ainda neste verso, devemos prestar atenção às duas palavras Sântam 
e ãnandam, que denotam que o serviço devocional ao Senhor pode 
realmente conceder ao devoto duas importantes bênçãos, a saber, a 
paz e a satisfação. O impersonalista deseja tornar-se uno com o Su- 
premo, ou em outras palavras, ele quer tornar-se o Supremo. Isto não 
passa de um mito. Os yogis místicos embaraçam-se com vários pode- 
res místicos e então não têm paz nem satisfação. Logo, nem os imper- 
sonalistas nem o yogi podem ter verdadeira paz e satisfação, mas O 
devoto pode tornar-se plenamente pacífico e satisfeito devido à sua 
associação com o todo completo. Portanto, a imersão no Absoluto ou 
a aquisição de alguns poderes místicos não são fenômenos que atraem 
o devoto. 

Obter amor por Deus significa libertar-se por completo de todas 
as outras atrações. A alma condicionada tem muitas aspirações, tais 
como tornar-se um homem religioso, um homem rico, ou um exce- 
lente desfrutador ou tornar-se o próprio Deus, ou tornar-se poderosa 
como os místicos e operar maravilhas obtendo ou fazendo qualquer 
coisa, mas todas essas aspirações devem ser rejeitadas pelo devoto em 
perspectiva que realmente queira reviver seu amor por Deus, amor 
este que está adormecido. Por meio da perfeição da devoção, o devo- 
to impuro aspira a todas as situações materiais acima mencionadas. 
Mas o devoto puro não apresenta nenhum vestígio dessas contami- 
nações, que são influências dos desejos materiais, das especulações 
impessoais e da obtenção de poderes místicos. Pode-se alcançar a 
fase-do amor a Deus através do serviço devocional puro, ou através 
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de “um escrupuloso trabalho de amor”, em prol da Personalidade de 
Deus, o objeto digno de ser amado pelo devoto- 

Para ser mais claro, sé alguém quer alcançar a fase de amor a Deus, 
ele tem de abandonar todos os desejos de gozo material, deve abster- 
se de adorar algum semideus e precisa dedicar-se a adorar apenas a 
Suprema Personalidade de Deus. É preciso que ele desista da idéia 
tola de tornar-se uno com o Senhor e do desejo de ter alguns poderes 
maravilhosos só para receber a efêmera adoração do mundo. O de- 
voto puro apenas se ocupa em prestar serviço favorável ao Senhor, 
sem contar com nenhuma recompensa. Isto produzirá amor ao Supre- 
mo, ou a fase de sintam e ânandam, como se afirma neste verso. 


VERSO 32 


og a n 
ami q amA T | 

vga a ax qr 
AA ATL TERR: NRI 


ete srfī te nrpa veda-gite 
tvayâbhiprste ca sanãtane ca 

ye vai purã brahmana aha tusta 
ãrâdhito bhagavãn vasudevah 


ete—tudo o que se descreveu, srti—processo; te—a ti; nrpa—ó 
Mahãraja Pariksit; veda-gite—de acordo com a versão dos Vedas; 
tvayã-—por Vossa Majestade; abhiprste—sendo adequadamente per- 
guntado; ca—também; sanâtane—no que diz respeito à verdade eter- 
na; ca—de fato; ye—que; vai—com certeza; pura-—antes; brahma- 
ne-—ao Senhor Brahmã; aha—disse; tustah-—estando satisfeitk 
tah—sendo adorado; bhagavân—a Personalidade de Deus; vasude- 
vah-—Senhor Krsna. 








TRADUÇÃO 
Vossa Majestade Mahãrãja Pariksit, fique sabendo que tudo o 
que descrevi em resposta à sua pergunta apropriada está inteira- 
mente de acordo com a versão dos Vedas, e é verdade eterna. O 
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próprio Senhor Krsna descreveu ista Brahma, que satisfez o 
Senhor, prestando-Lhe adequada adoração. 


SIGNIFICADO 

Os dois diferentes métodos para se alcançar o céu espiritual e desse 
modo emancipar-se de todo o cativeiro material, a saber, seja o pro- 
cesso direto para 'se alcançar O reino de Deus ou o processo gradual 
através de outros planetas superiores do Universo, são estabelecidos 
exatamente de acordo com a versão dos Vedas. Dentro deste contexto, 
as versões védicas , yadã sarve pramucyante kâmã ye 'sya hrdi 
sritah/ atha martyo 'myto bhavaty atra brahma samasnute (Brhad- 
ãranyaka Upanisad 4.4.7) e te "reir abhisambhavanti (Brhad-aranyaka 
Upanisad 6.2.15): “Aqueles que e: livres de todos os desejos ma- 
teriais, que são doenças do coração, são capazes de conquistar a morte 


e entrar no reino de Deus através dos planetas Arci"”. Essas versões 


védicas corroboram a versão do Srimad-Bhãgavatam, a qual também 
é confirmada por Sukadeva Gos 


mi, o qual afirma que a Suprema 
Personalidade de Deus, o Senhor Sri Krsna, Vasudeva, revelou a ver- 
dade a Brahmã, a primeira autoridade nos Vedas. A sucessão disci- 
pular apregoa que o Senhor Krsna transmitiu os Vedas a Brahmã; 
Brahrnã a Narada; é Narada à Vyasadeva; é depois Vyásadeva à Suka- 
deva Gosvami e assim por diante. Logo, não há diferença entre as 
versões de todas as autoridades. A verdade é eterna, e nesse caso não 
pode surgir nenhuma nova opinião sobre a verdade. Este é o pro- 
cesso de adquirir o conhecimento contido nos Vedas. Não é um fe- 
nômeno próprio: para ser entendido através da erudição literária ou 
através da interpretação vigente feita pelos eruditos mundanos. Não. 
é preciso acrescentar nem: subtrair nada, porque a verdade éa verda- 
de. Afinal de contas, todos terão de aceitar alguma autoridade, Para. 
entender algumas verdades científicas, o homem comum aceita a au- 
toridade dos Cientistas; modernos. O homem comum segue à versão 
apresentada pelo cientista. Isto significa que o homem comum segue 
a autoridade. O conhecimento: védico também: é recebido dessa ma- 
neira. O homem comum não pode contestar o que está além do céu 
oualém do Universo; ele temde aceitar as versões dos Vedas como 
são compreendidas pela sucessão discipular autorizada. Também no 
Quarto Capítulo do Bhagavad-gitã afirma-se que para-compreender 
o Gitã é preciso adotar esse mesmo processo. Se a pessoa não segue 
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a versão autorizada dos acãryas, ela buscará em vão a verdade men- 
cionada nos Vedas. 


VERSO 33 


agis: Ra: e Aa: dania | 
TR aR ARA a AA NI 


na hy ato 'nyah sivah panthā 
visatah samsrtãv iha 

vâsudeve bhagavati 
bhakti-yogo yato bhavet 


na-—nunca; hi—decerto; atah-—além disso; anyah-—algum outro; 
sSivah—auspicioso; panthãh-—meio; visatah-—vagando; samsrtau—no 
mundo material; iha—nesta vida; vasudeve—ao Senhor Vãsudeva, 
Krsna; bhagavati—a Personalidade de Deus; bhakti-yogah-—serviço 
devocional direto; yatah-—naquilo que; bhavet-—pode resultar em. 





TRADUÇÃO 
Para aqueles que vagueiam no Universo material, o processo 
de liberação mais auspicioso é aquele que leva ao serviço devo- 
cional direto ao Senhor Krsna. 


SIGNIFICADO 

Como ficará claro no próximo verso, o serviço devocional, ou a 
bhakti-yoga direta é o único meio absoluto e auspicioso para libertar- 
se do domínio exercido pela existência material. Há muitos méto- 
dos indiretos para libertar-se das garras da existência material, mas 
nenhum deles é tão fácil e auspicioso como a bhakti-yoga. Os pro- 
cessos de jhãna é yoga e outras disciplinas afins não têm autonomia 
para liberar aquele que os executa. Tais atividades: ajudam a pessoa 
atingir a fase de bhakti-yoga após muitos e muitos anos. No Bhaga- 
vad-gitã (12.5), afirma-se que aqueles que estão apegados ao aspecto 
impessoal do: Absoluto sujeitam-se a muitos problemas ao tentarem 
atingir sua meta desejada, e os filósofos empíricos, buscando a Ver- 
dade Absoluta; após muitos e-muitos nascimentos compreendem como 
é-importante saber que Vasudeva 'é tudo o que existe (Bg. 7.19). 
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Quanto aos sistemas de yoga, também se diz no Bhagavad-gitã (6.47) 
que entre os místicos que buscam a Verdade Absoluta, aquele que 
vive sempre ocupado a serviço do Senhor é o maior de todos. E a úl- 
tima instrução do Bhagavad-gitã (18.66) aconselha a rendição plena 
ao Senhor, afastando-se de todas as outras ocupações ou dos diferen- 
tes processos com os quais se alcança a auto-realização ou se liberta 
do cativeiro material. E a finalidade de todos os textos védicos é in- 
duzir a pessoa a aceitar de qualquer maneira o transcendental serviço 
amoroso ao Senhor. 

Como já se explicou nas passagens do Srimad-Bhagavatam (Pri- 
meiro Canto), a bhakti-yoga direta ou-o método" que culmine em 
bhakti-yoga, sem nenhum vestígio de atividades fruitivas, constituem 
a forma de religião mais elevada. Qualquer outra atividade não passa 
de desperdício de tempo para O praticante. 

Srila Sridhara Svâmi e todos os outros ãcaryas, tais como Jiva 
Gosvami, concordam que bhakti-yoga, não é apenas fácil, simples, 
natural e desprovida de problemas, mas também é a única fonte de 
felicidade para o ser humano. 


VERSO 34 


tara enredo Preço aAA I 
ARS EE TR SIR O 


bhagavân brahma kãrtsnyena 
trir anviksya manisayã 

tad adhyavasyat kiita-stho 
ratir atman yato bhavet 


bhagavân—a grande personalidade Brahmã; brahma-—os Vedas; 
kãrtsnyena-—com minúcias; trih—três vezes; anviksya—examinou 
detidamente; manisayã-—com atenção literária; tat—isso; adhyava- 
syat-—verificou; kita-sthah—com concentração mental; ratih-—atra- 
ção; ãtman (atmani)-—pela Personalidade de Deus Sri Krsna; yatah— 
com a qual; bhavet-—assim acontece. 


TRADUÇÃO 
A grande personalidade Brahmã, com muita atenção e concen- 
tração mental, estudou os Vedas três vezes, e após examiná-los 
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detidamente, verificou que a atração pela Suprema Personalidade 
de Deus Sri Krsna é a perfeição máxima da vida. 


Ig oi SIGNIFICADO 

Sri Sukadeva Gosvâmi está se referindo à autoridade védica máxi- 
ma,'o Senhor Brahmã, que é a encamação qualitativa do Supremo. 
Os Vedas foram transmitidos a Brahmaji no começo da criação ma- 
terial, Para satisfazer a curiosidade de todos os futuros estudantes dos 
Vedas, Brahmãji, embora estivesse designado para ouvir as instruções 
védicas diretamente da Personalidade de Deus, tal como um erudito, 
estudou os Vedas três vezes, como é em geral o procedimento dos 
eruditos. Ele estudou com muita atenção, concentrando-se no propósi- 
todos Vedas, e após examinar detidamente todo o processo, verificou 
que tornar-se um devoto puro e imaculado da Suprema Personalidade 
de Deus Sri Krsna é a perfeição máxima de todos os princípios reli- 
giosos. E esta é a última instrução do Bhagavad-gita apresentada di- 
retamente pela Personalidade de Deus. Todos os ãcãryas aceitam essa 
conclusão védica, e aqueles que rejeitam essa conclusão são apenas 
veda-vâda-ratas, como se explica no Bhagavad-gitã (2.42). 





VERSO 35 


afa: ER: 
Eni RR ; EN 


bhagavân sarva-bhiitegu 
laksitah svatmanã harih 

drsyair buddhy-adibhir drastã 
laksanair anumãpakaih 


bhagavân-—a Personalidade de Deus; sarva-—todas; bhiitesu-—nas 
entidades vivas; laksitah—é visível; sva-atmanã-—juntamente com 
o eu; harih—o Senhor; dr$yaih-—por aquilo que: é visto; buddhi- 
Āādibhih—pela inteligência; drastã-—alguém que: vê; laksanaih-—por 
diferentes sinais; anumãpakaih-—pela hipótese. 


TRADUÇÃO | 
A Personalidade de Deus, o Senhor Sri Krsna, está em todo 
ser vivo juntamente coma alma individual. E podemos perceber 
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e admitir este fato valendo-nos de nossa capacidade visual e de 
nossa inteligência. 


SIGNIFICADO 

O argumento geral do homem comum é que se o Senhor não é vi- 
sível-a nossos olhos, como pode alguém render-se a Ele ou prestar- 
Lhe transcendental serviço amoroso? Para esse homemcomum, Srila 
Sukadeva Gosvâmi apresenta aqui uma sugestão prática: para que a 
pessoa saiba perceber o Senhor Supremo através da razão é da per- 
cepção: De fato, o Senhor não é percebido através de nossos atuais 
sentidos materializados, mas quando a pessoa adota na prática uma 
atitude de serviço que a torna convicta da presença do Senhor, ocorre 
uma revelação pela misericórdia do Senhor, e esse devoto puro do 
Senhor sempre pode perceber a presença do Senhor em toda parte. 
Ele consegue perceber que a inteligência está sob a direção de Para- 
mātmā, a porção plenária da Personalidade de Deus. Mesmo o homem 
comum não terá muita dificuldade em compreender que Paramātmā 
faz companhia a todos. O procedimento é o seguinte. A pessoa pode 
perceber sua auto-identificação e sentir definitivamente que ela existe. 
Talvez ela não sinta isso mui abruptamente, mas usando um pouco de 
inteligência, ela poderá sentir que não é o corpo. Ela pode sentir que a 
mão, a perna, a cabeça, o cabelo e os:membros são todos suas partes 
integrantes corpóreas, mas dentro deste contexto a mão, a perna, a 
cabeça, etc. não podem ser identificadas com o seu eu. Portanto, pelo 
simples fato de usar sua inteligência, ela pode distinguir e separar 
seu eu de outras coisas que vê. Logo, a conclusão natural é que o ser 
vivo, seja homem seja animal selvagem, é o observador, e além dele, 
ele vê todas as outras coisas. Então, há uma diferença entre 0 obser- 
vador é aquilo que é observado. Ora, usando um pouco a inteligên- 
Cia, também podemos prontamente concordar que o ser 'vivo que com 
uma visão comum vê as coisas além de si mesmo não tem poder de 
ver ou mover-se independentemente. Todas as nossas ações e percep- 
ções corriqueiras dependem de várias formas de energia que a nature- 
za nos fornece em várias combinações. Nossos'sentidos-de percepção 
esação, quer dizer, nossos cinco sentidos de percepção, que são a (1) 
audição, (2) 0 tato, (3) à visão, (4) 0 paladar e (5) o olfato, bem'como 
nossos cinco sentidos de ação, a saber (1) mãos, (2) pernas, (3) fala, 
(4) órgãos de evacuação e (5) órgãos reprodutivos, e também nossos 
três sentidos sutis, ou seja (1) mente, (2) inteligência e (3) ego (treze 
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sentidos ao todo), nos são fornecidos pelos vários arranjos das formas 
grosseiras ou sutis da energia natural, E é igualmente evidente que 
os objetos de nossa percepção não passam de produtos das inexaurí- 
veis permutas e combinações das formas que a energia natural assu- 
me. Como isso prova conclusivamente que o ser vivo comum não tem 
sob sua dependência o poder de percepção ou de movimento, e como 
sentimos indubitavelmente nossa existência sendo condicionada pela 
energia da natureza, concluímos que aquele que vê é o espírito, e que 
os-sentidos bem:como os:objetos da percepção são materiais, A qua- 
lidade espiritual do observador manifesta-se em nossa insatisfação 
com o estado limitado da existência materialmente condicionada. 
Essa é a diferença entre o espírito e a matéria. Existem alguns argu- 
mentos menos inteligentes de que a matéria desenvolve o poder da 
visão e movimento como um certo desenvolvimento orgânico, mas 
esse argumento não pode ser aceito porque não há nenhuma evidên- 
cia experimental de que-a matéria tenha alguma vez produzido uma 
entidade viva. Não confie em promessas futuras, por mais agradáveis 
que pareçam: Conversas fiadas sobre o futuro desenvolvimento da 
matéria em espírito são de fato inconsequentes porque em nenhu- 
ma parte do mundo a matéria jamais desenvolveu o poder de ver ou 
mover-se. Portanto, definitivamente a matéria e o espírito são duas 
identidades diferentes, e tira essa conclusão quem usa a inteligên- 
cia. Agora chegamos à etapa segundo a qual-as informações que são 
adquiridas com um pouco de inteligência só podem ser registradas se 
aceitarmos que alguém usa ou coordena a inteligência. A inteligência 
orienta como alguma autoridade superior, e sem o uso da inteligên- 
ciao ser vivo não pode ver ou mover-se oucomer ou fazer qualquer 
coisa. Quando deixa de tirar proveito da inteligência, a pessoa torna- 
se um homem retardado, e assim o ser vivo é dependente da inte- 
ligência ou da orientação de um ser superior. Essa inteligência é 
onipenetrante. Todo ser vivo têm sua inteligência, e essa inteligência, 
sendo a orientação de alguma autoridade superior, é como o pai que 
dá orientação ao seu filho. A autoridade superior, que está presente 
e reside dentro de cada ser vivo individual, é o Supereu. 

Neste ponto de nossa investigação, podemos considerar a seguinte 
questão: por um lado, compreendemos que todas as nossas percepções 
e atividades são condicionadas pelos arranjos da natureza material, no 
entanto, também costumeiramente sentimos e dizemos: ““Estou per- 
cebendo"” ou “Estou fazendo”. Portanto, podemos dizer que nossos 
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sentidos materiais de percepção e ação estão se movendo porque 
identificamos o eu com o corpo material, e que o princípio supe- 
rior, O Supereu, está nos orientando e suprindo de acordo com nosso 
desejo. Tirando proveito da orientação do Supereu sob a forma da 
inteligência, podemos continuar a estudar e pôr em prática nossa 
conclusão de que *'eu não sou este corpo"”, ou podemos escolher 
permanecer com a falsa identificação material, fantasiando-nos-de 
proprietários e autores. Nossa liberdade consiste em orientar nosso 
desejo para a ignorante e errônea concepção material ou para a ver- 
dadeira concepção espiritual. Podemos: facilmente alcançar a verda- 
deira concepção espiritual, reconhecendo o Supereu (Paramãtmã) 
como nosso amigo e guia e harmonizando nossa inteligência com a 
inteligência superior do Paramātmā. O Supereu e o eu individual são 
espírito, e portanto o Supereu e o eu individual são qualitativamente 
unos e distintos da matéria. Mas o Supereu é o eu individual não 
podem estar em nível de igualdade porque o Supereu dá orientação 
e inteligência e o eu individual segue a orientação, e assim as ações 
são adequadamente realizadas. O indivíduo é inteiramente depen- 
dente da orientação do Supereu porque a cada passo o eu individual 
segue tudo o que o Supereu determina o que-ele deve ver, ouvir, 
pensar, sentir, querer, etc. 

Em se tratando de bom senso, chegamos à conclusão de que exis- 
tem três identidades, a saber, matéria, espírito e Superespírito. Ora, 
se nos dirigimos ao Bhagavad-gitã, ou a inteligência védica, pode- 
mos entender com maior profundidade que todas as três identidades, 
a saber, matéria, espírito individual e o Superespírito, são todos de- 
pendentes da Suprema Personalidade de Deus. O Supereu é uma re- 
presentação parcial ou uma porção plenária da Suprema Personalidade 
de Deus. O Bhagavad-gitã afirma que através apenas de Sua repre- 
sentação parcial, a Suprema Personalidade de Deus exerce domí- 
nio sobre todo o mundo material. Deus é grande, e não pode ser um 
simples supridor dos pedidos dos eus individuais; portanto, o Supe- 
reu não pode ser uma completa representação do Eu Supremo, Puru- 
sottama, a Personalidade de Deus Absoluta. O fato de o eu individual 
compreender o Supereu indica que ele está no começo da auto-rea- 
lização, e progredindo nessa auto-realização, ele é capaz: de com- 
preender a Suprema Personalidade de Deus através da inteligência, 
através da ajuda das escrituras reveladas, e, principalmente, através da 
graça do Senhor. O Bhagavad-gitã é a concepção preliminar acerca 
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da'Suprema Personalidade de Deus Sri Krsna, e o Srimad-Bhãgava- 
tam é a continuação da explicação da ciência do Supremo. Assim, se 
nos fixarmos à nossa determinação e orarmos pela misericórdia do 
diretor da inteligência que está situado dentro da mesma árvore cor- 
pórea, assim como um pássaro pousa com outro pássaro (como expli- 
cado nos Upanisads), na'certa o significado da informação revelada 
nos Vedas se tornará claro à nossa visão, e não haverá dificuldade em 
compreender a Suprema Personalidade de Deus, Vâsudeva. O homem 
inteligente, portanto, depois de muitos nascimentos com essa capaci- 
dade de usar a inteligência, rende-se aos pés de lótus de Vasudeva, 
como confirma o Bhagavad-gitã (7.19). 


VERSO 36 


ereta, aan a ada ad 1 
ita iara rd repare IR SI 


tasmãt sarvãtmanã rãjan 
harih sarvatra sarvadã 

srotavyah kirtitavyas ca 
smartavyo bhagavãn nmãm 


tasmãt-—portanto; sarva-—toda; atmanã-—alma; rãjan—ó rei; harih-— 
o Senhor; sarvatra-—em toda parte; sarvada-—sempre; $rotavyah— 
deve ser ouvido; kirtitavyah-—glorificado; ca-também; smartavyah— 
ser lembrado; bhagavãân-—a Personalidade de Deus; nrnãm-—pelo ser 
humano. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, é portanto essencial què sempre e em toda parte todo 
ser humano ouça sobre o Senhor Supremo, a Personalidade de 
Deus, glorifique-O e lembre-se dEle. 


Paii SIGNIFICADO 

Srila Sukadeva Gosvâmi começa este verso com a palavra tasmãt, 
ou "portanto", porque no verso anterior ele já explicou que o “único 
meio auspicioso de salvação é'o sublime processo de bhakti-yoga. 
Os devotos praticam diferentes métodos do: processo de bhakti-yoga, 
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como-ouvir, cantar, lembrar, servir os pés de lótus do Senhor, adorar, 
orar, prestar serviço com amor, fazer amizade, e oferecer tudo o que 
possuem. Todos os nove métodos são genuínos, e todos eles, alguns 
deles ou mesmo só um deles podem produzir o resultado desejado 
pelo devoto sincero. Mas dentre todos os nove diferentes métodos, o 
primeiro, a saber, ouvir, é a atividade mais importante no processo 
de bhakti-yoga. Sem ouvir suficiente e adequadamente, ninguém pode 
fazer nenhum progresso através de qualquer um dos métodos que pra- 
ticar. E quem tem algum interesse em ouvir pode ter às mãos todos 
os textos védicos, compilados por pessoas autorizadas como Vyã 
deva, que é uma: poderosa encarnação do Supremo, E como ficou 
averiguado que o Senhor é a Superalma de tudo, deve-se portanto 
ouvi-lO e glorificá-lO sempre e em toda parte. Este-é o dever espe- 
cial do ser humano. Ao deixar de ouvir sobre a onipenetrante Perso- 
nalidade de Deus, o ser humano torna-se uma vítima e passa a ouvir 
bobagens transmitidas por máquinas feitas pelo homem. As máqui- 
nas não são uma perdição porque através delas a pessoa pode lucrar, 
ouvindo sobre o Senhor, mas como são utilizadas com propósitos e: 
cusos, estão criando uma rápida degradação no padrão da civilização 
humana. Aqui se diz que os seres humanos estão incumbidos de ouvir 
porque as escrituras. como o Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhãgavatam 
são feitas com este propósito. Os seres vivos que não estão na plata- 
forma humana não têm habilidade de ouvir esses textos: védicos: Se 
a sociedade humana entregar-se ao processo de ouvir a-literatura vé- 
dica, ela não se tornará vítima dos sons ímpios vibrados por homens 
ímpios que degradam os padrões de toda a sociedade. A audição é so- 
lidificada pelo: processo de cantar. Quem ouviu perfeitamente a fonte 
correta: adquire convicção sobre; a-onipenetrante: Personalidade de 
Deus e-assim'se entusiasma-em glorificar o Senhor: Todos:os grandes 
âcâryas, como Ramânuja, Madhva, Caitanya, Sarasvati Thakura, ou 
mesmo, em outros países, Maomé, Cristo e outros, glorificaram in- 
tensamente o Senhor, cantando sempre e em qualquer lugar. Porque o 
Senhor é onipenetrante, é essencial glorificá-lO sempre e em qualquer 
parte. No processo de glorificar o: Senhor, não deve haver restrição 
de tempo e espaço. Isto se chama sanatana-dharma ou bhagavata- 
dharma: Sanãtana significa eterno, sempre e em toda parte. Bhãga- 
vata é tudo aquilo que se refere a Bhagavân, o: Senhor..O Senhor 
é o mestre ide todo o tempo e espaço, e-portanto o: santo nome -do 
Senhor deve ser ouvido, glorificado e lembrado em toda parte «do 














132 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap: 2 


mundo. Isto produzirá a paz e prosperidade que a população do mundo 
deseja tão ansiosamente. A palavra ca inclui todos os outros proces- 
sos ou métodos de bhakti-yoga, como se mencionou acima. 


VERSO 37 


fifa | ama ama aat 
PL o 


af anA IRSN 


pibanti ye 'bhagavata ātmanah satām 
kathâmrtam $ravana-putesu sambhytam 
punanti te visaya-vidisitasayam 
vrajanti tac-carana-saroruhântikam 


pibanti—que bebem; ye—aqueles; bhagavatah-—da Personalidade 
de Deus; ãtmanah--do mais querido; satâm-—dos devotos; kathã- 
amrtam-—o néctar das mensagens; sravana-putesu-—dentro dos orifí- 
cios- auditivos; sambhrtam-—plenamente repletos; punanti—purifi- 
cam; te-—seu; visaya--gozo material; vidisita-asayam-—poluída meta 
da vida; vrajanti—voltam; tat-—do Senhor; carana—pés; saroruha- 
antikam-—para perto do lótus. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que bebem através da recepção auditiva, plenamente 
repleta com a mensagem nectárea do Senhor Krsna, o amado dos 
devotos, purificam a poluída meta da vida, conhecida como gozo 
material, e assim retornam ao Supremo, aos pés de lótus dEle [a 
Personalidade de Deus]. 


SIGNIFICADO 
Os sofrimentos da sociedade humana devem-se a uma viciosa meta 
de vida, a saber, assenhorear-se dos recursos materiais. Quanto mais 
se ocupar em explorar para o gozo dos sentidos os recursos materiais 
virtuais, tanto mais a sociedade humana se aprisionará na ilusória 
energia material do 'Senhor, e assim as aflições do mundo aumenta- 
rão ao invés de diminuírem. O Senhor satisfaz as necessidades da 
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vida humana, fornecendo grãos alimentícios, leite, frutas, madeira, 
pedra, açúcar, seda, jóias, algodão, sal, água, vegetais, etc. em quan- 
tidade suficiente para alimentar e sustentar a raça humana do mundo 
bem como todos os seres vivos em cada planeta dentro do Universo. 
A fonte supridora é completa, e o ser humano só precisa empregar 
um pouco de energia para entender suas reais necessidades. Não há 
necessidade de máquinas e ferramentas ou enormes estruturas de aço 
para criar na vida confortos artificiais. A vida nunca se torna confor- 
tável através de coisas supérfluas, mas apenas quando ela é simples 
e vivida com pensamento elevado. Sukadeva Gosvâmi sugere aqui 
como a sociedade humana deve aperfeiçoar ao máximo o pensamen- 
to, a saber, ouvir suficientemente o Srimad-Bhãgavatam. Para os 
homens desta era de Kali, que perderam a perfeita visão da vida, este 
Srimad-Bhãgavatam é o archote que os ajuda a ver o caminho ver- 
dadeiro. Srila Jiva Gosvami Prabhupada teceu comentários sobre o 
kathâmrtam mencionado neste verso e indicou o Srimad-Bhãgava- 
tam como a mensagem nectárea da Personalidade de Deus. Ouvin- 
do constantemente o Srimad-Bhãgavatam, a poluída meta da vida, 
a saber, assenhorear-se da matéria, desaparecerá, e a população em 
geral em todas as partes do mundo será capaz de levar uma vida pa- 
cífica, com conhecimento e bem-aventurança. 

Para o devoto puro do Senhor, quaisquer tópicos relacionados com 
Seu nome, fama, qualidade, séquito, etc., são deveras agradáveis, e 
porque esses tópicos foram aprovados por grandes devotos como Nã- 
rada, Hanumãn, Nanda Mahãrája e outros habitantes de Vrndãvana, 
com certeza essas mensagens são transcendentais e agradáveis para 
O coração e a alma. 

E a pessoa que ouve constantemente as mensagens do Bhagavad- 
gitã, e do Srimad-Bhãgavatam, aqui recebe de Srila Sukadeva Go- 
svâmi a garantia de que ela alcançará a Personalidade de Deus e 
prestar-Lhe-á transcendental serviço amoroso no planeta espiritual 
chamado Goloka Vrndãvana, que se parece com uma enorme flor de 
lótus. 

Assim, por intermédio do processo de bhakti-yoga, aceito direta- 
mente, como se sugere neste verso, através da suficiente audição da 
mensagem transcendental do Senhor, a contaminação material é di- 
retamente eliminada sem que seja necessário contemplar a virat, a 
concepção impessoal do Senhor. E se através do exercício de bhakti- 
yoga o praticante não consegue se purificar da contaminação material, 
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ele deve ser um pseudodevoto. Para esse impostor não há remédio 
para livrar-se do enredamento material. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segun- 
do Canto, Segundo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O 
Senhor situado no coração”. 


CAPÍTULO TRÊS 


Serviço devocional puro: 
a mudança no coração 


VERSO 1 


sa SAS 
gaai A TANA RA | 
qi aaa aAa aiT 1? 1 


sri-suka uvãca 
evam etan nigaditam 
prstavãn yad bhavân mama 
nrnâm yan mriyamânânam 
manusyesu manisinam 


sri-sukah uvaca-—Sri Sukadeva' Gosvami disse; evam-=assim; 
etat-—tudo isto; nigaditam-—respondido; prstavan-—como perguntas- 
te; yat—o que; bhavan—tu; mama-—a mim; nynãâm-—do ser humano; 
yat-—alguém; mriyamâninam—à beira da morte; manusyesu-—entre 
Os seres humanos; manisinam-—dos homens inteligentes. 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi disse: Mahãraja Pariksit, respondi-te 
então as perguntas que me fizeste sobre o dever do homem inte- 
ligente que está à beira da morte. 


SIGNIFICADO 
Na sociedade humana em todo o mundo, existem milhões e bilhões 
de homens e mulheres,re-quase todos têm inteligência fraca porque 
conhecem muito pouco a alma espiritual. Quase todos, eles fazem 
sobre a vida uma concepção errada, pois se identificam com os corpos 
materiais grosseiro e sutil, coisas que de fato eles não são. Segun- 
do os cálculos da sociedade humana, eles talvez estejam situados em 
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diferentes posições superiores e inferiores, mas a pessoa deve saber 
definitivamente que ênquanto não indagar sobre o seu próprio eu si- 
tuado além do corpo e da mente, todas as suas atividades da vida hu- 
mana serão um completo fracasso. Portanto, entre milhares e milhares 
de homens, talvez um indague sobre o seu eu espiritual e assim con- 
sulte as escrituras reveladas como os Vedanta-siitras, o Bhagavad-gitã 
eo Srimad-Bhãgavatam. Porém, embora leia e ouça essas escritura: 
se a pessoa não entra em contato com um mestre espiritual auto-rea- 
lizado, ela não pode realmente compreender a verdadeira natureza do 
eu, etc. E dentre milhares e centenas de milhares de pessoas, alguém 
talvez saiba quem é de fato o Senhor Krsna. No Caitanya-caritâmrta 
(Madhya 20.122-123), afirma-se que o Senhor Krsna, por Sua mise- 
ricórdia imotivada, encarnou-como Vyãsadeva e preparou os textos 
védicos para serem lidos pela classe de homens inteligentes que per- 
tencem a uma sociedade humana que praticamente se esqueceu da 
relação genuína que ela deve cultivar com Krsna. Mesmo essa classe 
de homens inteligentes pode ter se esquecido de sua relação com o 
Senhor. Todo o processo de bhakti-yoga, portanto, serve para reviver 
a relação perdida. E é possível revivê-la na forma de vida humana, 
que só é obtida devido ao ciclo evolutivo que engloba 8.400.000 es- 
pécies de vida. A classe de seres humanos inteligentes deve olhar com 
atenção esta oportunidade. Nem todos os seres humanos são inteligen- 
tes; logo, a importância da vida humana nem sempre é compreendida. 
Portanto, manisinãm, que significa “introspectivo”, é especificamen- 
te usado aqui. A pessoa manisinâm, como Mahãrãja Pariksit, deve, 
portanto, aceitar os pés de lótus do Senhor Krsna e ocupar-se em 
pleno serviço devocional, ouvindo, cantando, etc. o santo nome e os 
passatempos do Senhor, que são todos hari-kathâmyta. Essa ação é 
especialmente recomendada quando a pessoa está se preparando para 
a morte. 

















VERSOS 2-7 
aerea ma mem dim | 
TERA STR SST RA 
at “encontra l 
eq aa nsa da MNN 
sara sR 
RARA TARR: ereta fre 


Serviço devocional puro 


aaas N gameta | 
SRA: À AA IM 
snie a aS siR 
mA: aii aa AT IS 
TA TAR ITER: RTRA: ITT, | 
Raamaa Rai aera sai af 110911 


brahma-varcasa-kāmas tu 
yajeta brahmanah patim 

indram indriya-kâmas tu 
prajã-kâmah prajâpatin 


devim mãyâm tu Sri-kâmas 
tejas-kâmo vibhâvasum 

vasu-kâmo vasiún rudrãn 
virya-kâmo "tha viryavân 


annâdya-kâmas tv aditim 
svarga-kamo 'diteh sutân 

an devan rãjya-kamah 

sâdhyan samsâdhako visâm 





ãyus-kâmo 'svinau devau 
pusti-kama ilam yajet 

pratisthã-kamah puruso 
rodasi loka-mãtarau 





rapâbhikâmo gandharvãn 
stri-kâmo “psara urvasim 

adhipatya-kamah sarvesam 
yajeta paramesthinam 


vajnam yajed yasas-kamah 
kosa-kimah pracetasam 

vidya-kâmas tu girisam 
dâmpatyãrtha umam satim 
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brahma-—a absoluta; varcasa-—refulgência; kamah tu-—mas a pes- 
soa que tem esse desejo; yajeta—adora; brahmanah-—dos Vedas; 
patim—o mestre; indram-—o rei dos céus; indriya-kâmah tu—mas a 
pessoa que deseja fortes órgãos dos sentidos; prajã-kâmah-—a pessoa 
que deseja muita progênie; prajâpatin—os Prajâpatis; devim-—a deusa; 
mestra do mundo material; tu—mas; $ri-kimah-—a pessoa 
beleza; tejah-—poder; kamah--alguém que tem esse dese- 
jo; vibhãvasum—o deus do: fogo; vasit-kainah-—alguém que deseja 
riqueza; vasiin—os semideuses de nome Vasu; rudrān—as expan- 
sões Rudra do Senhor Siva; virya-kâmah-—a pessoa que quer ter 
forte constituição fi ; atha—portanto; vīryavān—o poderosíssi- 
anna-adya—cereais; kāmah—a pessoa que tem esse desejo; 
tu-—mas; aditim-—Aditi, mãe dos semideuses; svarga-—céu; kamah-— 
assim desejando; aditeh sutân—os filhos de Aditi; visvan-—Visvadeva; 
devân-—semideuses; rãjya-kâmah-—aqueles que anseiam por reinos; 
sâdhyân-—os semideuses Sâdhya; sarnsadhakah-—que satisfazem os 
desejos; visam—da comunidade mercantil; ayuh-kâmah-—que deseja 
longa vida; asvinau—os dois semideuses conhecidos como ii 
Asvini; devau—os dois semideuses; pusti-kâmah-—a pessoa que de- 
seja adquirir uma compleição muito robusta; ilâm—a Terra; yajet-— 
deve adorar; pratisthã-kâmah-—a pessoa que deseja boa fama, ou es- 
tabilidade em um posto; purusah-—esses homens; rodasi—o horizon- 
te; loka-mãtarau—e a Terra; rapa—beleza; abhikâmah-—decidida- 
mente desejando; gandharvan—os habitantes do planeta Gandharva, 
que são muito belos e hábeis em cantar; stri-kâmah-—a pessoa que 
deseja uma boa esposa; apsarah urvasim—as garotas de sociedade 
do reino celestial; adhipatya-kâmah—a pessoa que deseja exercer 
domínio sobre os outros; sarvesâm-—todos; yajeta-—devem adorar; 
paramesthinam—Brahmã, ò líder do Universo; yajñam—a Persona- 
lidade de Deus; yajet—deve adorar, yasah-kāmah—alguém que de- 
seja ser famoso; kosa-kâmah-—a pessoa que deseja um bom saldo 
bancário; pracetasam-—o tesoureiro do céu, conhecido como Varuna; 
vidyã-kâmah tu-—mas alguém que deseja educação; girisam—o senhor 
dos Himalaias, o Senhor Siva; dâmpatya-arthah-—e para amor con- 
jugal; umãm satim—a casta esposa do Senhor Siva, conhecida como 
Uma. 







































TRADUÇÃO 
A pessoa que deseja absorver-se no brahmajyoti, a refulgência 
impessoal, deve adorar o mestre dos Vedas [o Senhor Brahmã ou 
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Brhaspati, o sacerdote erudito]; a pessoa que deseja potência 
sexual deve adorar o rei celestial, Indra; e a pessoa que deseja 
boa progênie deve adorar os grandes progenitores, chamados 
Prajápatis. A pessoa que deseja boa fortuna deve adorar Durgã- 
devi, a superintendente do mundo material. Alguém que deseja 
ser muito poderoso deve adorar o fogo; e alguém que se interessa 
apenas em dinheiro deve adorar os Vasus. A pessoa deve adorar 
as encarnações Rudra do Senhor Siva se deseja ser um grande 
herói. A pessoa que quer um grande suprimento de cereais deve 
adorar Aditi. Alguém que deseja alcançar os planetas celestiais 
deve adorar os filhos de Aditi. Alguém que deseja um reino mun- 
dano deve adorar Viśvadeva, e alguém que quer ter popularida- 
de com a massa em geral da população deve adorar o semideus 
Sādhya. A pessoa que deseja uma longa duração de vida deve ado- 
rar os semideuses conhecidos como Asvini-kumãras, e a pessoa 
que deseja uma compleição robusta deve adorar a Terra. A pessoa 
que deseja estabilidade em seu posto deve adorar o horizonte e a 
Terra. Alguém que deseja ser belo deve adorar os belos habitan- 
tes do planeta Gandharva, e a pessoa que deseja uma boa esposa 
deve adorar as Apsarãs e as moças de sociedade Urvasi do reino 
celestial. A pessoa que deseja exercer domínio sobre os outros 
deve adorar o Senhor Brahmã, o líder do Universo. Alguém que 
deseja fama tangível deve adorar a Personalidade de Deus, e a 
pessoa que deseja um bom saldo bancário deve adorar o semi- 
deus Varuna. Se alguém deseja ser um homem deveras erudito, 
deve adorar o Senhor Siva, e se alguém deseja uma boa relação 
matrimonial, deve adorar a casta deusa Umã, a esposa do Senhor 
Siva. 
SIGNIFICADO 

A pessoa que deseja um determinado tipo de sucesso presta uma 
adoração específica. A alma condicionada que vive dentro do âmbito 
material não pode dominar todas as espécies de atividades materiais, 
mas a pessoa pode exercer considerável influência sobre determinado 
assunto, adorando um semideus específico, como se menciona acima. 
Rávana transformou-se 'em um homem poderosíssimo, adorando o 
Senhor Siva, e para satisfazer o Senhor. Siva, costumava oferecer-lhe 
cabeças decepadas. Pela graça do Senhor Siva, ele tornou-se tão po- 
deroso que todos os semideuses o temiam, até que finalmente ele de- 
safiou a Personalidade de Deus Sri Ramacandra e isto foi a sua ruína. 
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Em outras palavras, todas essas pessoas que querem ganhar alguns 
ou todos os objetos de gozo material, où as pessoas materialistas gros- 
seiras, em geral'são menos inteligentes, como confirma o Bhagavad- 
gitã (7.20). Lá se afirma que aqueles que estão desprovidos de todo 
o bom senso, ou aqueles cuja inteligência é retirada pela ilusória 
energia de mãyã, desejam alcançar todas as espécies de gozo na vida 
material, satisfazendo os vários semideuses, ou avançando em civili- 
zação material sob o título de progresso científico. O verdadeiro pro- 
blema davidano mundo material é resolver a questão do nascimento, 
morte, velhice e doença. Ninguém quer perder a posição adquirida 
como nascimento, ninguém quer defrontar-se com a morte, ninguém 
querser velho ou inválido, e ninguém quer doenças. Mas esses pro- 
blemas não são resolvidos nem pela graça de qualquer semideus, nem 
pelo aparente avanço da ciência material. O Bhagavad-gitã, bem como 
o Srimad-Bhãgavatam, descrevem que essas pessoas menos inteli- 
gentes são desprovidas 'de toda a sensatez. Sukadeva Gosvâmi disse 
que dentre'as 8.400.000 espécies de entidades vivas, a forma de vida 
humana é rara é preciosa, e entre esses raros seres humanos, aqueles 
que são conscientes dos problemas materiais são ainda mais raros, e 
pessoas ainda mais raras são aquelas conscientes do valor do Srimad- 
Bhãgavatam, que contém as'mensagens do Senhor e de Seus devotos 
puros. A morte é inevitável para todos, inteligentes ou tolos. Mas o 
Gosvâmi chamou Pariksit Mahãraja de manisi, ou o homem de mente 
assaz desenvolvida, porque na hora da morte ele largou todo o gozo 
material e rendeu-se por completo aos pés de lótus do Senhor, ouvin- 
do Suas mensagens narradas pela pessoa certa, Sukadeva Gosvâmi. 
Mas o desejo de gozo material que cultivam as pessoas atarefadas 
é condenado. Semelhantes desejos são algo como a embriaguez da 
degradada sociedade humana. As pessoas inteligentes devem tentar 
evitar essas aspirações e, ao invés disso, devem buscar a vida perma- 
nente, retornando ao lar, retornando ao Supremo. 








VERSO 8 
ea o e e fi | 
Wam: pra TA MC! 


dharmãrtha uttama-slokam 
tantuh tanvan pitin yajet 
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raksa-kamah punya-janãn 
ojas-kamo marud-ganãn 


dharma-arthah-—para o avanço espiritual; uttama-slokam—o Senhor 
Supremo ou as pessoas ligadas ao Senhor Supremo; tantuh-—para a 
progênie; tanvan—e para protegê-la; pitin-—os habitantes de Pitrlo- 
ka; yajet-—deve adorar; raksã-kamah-—a pessoa que deseja proteção; 
punya-janãn—pessoas. piedosas; ojah-kamah-—a pessoa que. deseja 
força deve adorar; marut-ganãn-—os semideuses. 


TRADUÇÃO 
A pessoa deve adorar o Senhor Visnu ou Seu devoto para obter 
avanço espiritual em conhecimento, e para proteger seus herdeiros 
e promover o avanço de uma dinastia, ela deve adorar os vários 
semideuses. 


SIGNIFICADO 

O caminho da religião implica o progresso no caminho do avanço 
espiritual, em última análise revivendo à eterna relação com o Senhor 
Visnu em Sua refulgência impessoal, Seu aspecto Paramãtmã locali- 
zado, e finalmente Seu aspecto pessoal através do avanço espiritual 
em conhecimento. E a pessoa que quer estabelecer uma boa dinastia 
e ser feliz no progresso das relações corpóreas temporárias deve 
refugiar-se nos Pitãs e nos semideuses que residem em outros pla- 
netas piedosos. Essas diferentes classes de adoradores de diferentes 
semideuses podem acabar alcançando os respectivos planetas desses 
semideuses dentro do Universo, mas aquele que alcança os planetas 
espirituais no brahmajyoti obtém a perfeição máxima. 


VERSO 9 


RIR A A AL 
FMR TAI AR: Et T, WAN 


-kāmo manūn devān 
nirrtim tv abhicaran yajet 
kama-kamo yajet somam 
akâmah purusam param 
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rãjya-kâmah-—qualquer pessoa que deseja um império ou reino; 
maniin—os Manus, semi-encarnações de Deus; devan—semideuses; 
nirrtim—demônios; tu-—mas; abhicaran—desejando vitória sobre 
O inimigo; yajet—deve adorar; kima-kâmah-—a pessoa que deseja 
gozo dos sentidos; yajet—deve adorar; somam-—o semideus chama- 
do Candra; akāmah—a pessoa que não precisa satisfazer desejos ma- 
teriais; purusam—a Supréma Personalidade de Deus; param—o Su- 
premo. 


TRADUÇÃO 
Alguém que deseja exercer domínio sobre um reino ou um im- 
pério deve adorar os Manus. Alguém que deseja obter vitória 
sobre o inimigo deve adorar os demônios, e a pessoa que deseja 
gozo dos sentidos deve adorar a Lua, Mas a pessoa que não dese- 
ja nenhum gozo material deve adorar a Suprema Personalidade 
de Deus. 


SIGNIFICADO 

Para a pessoa liberada, todos os gozos acima enumerados são con- 
siderados absolutamente inúteis. Somente aqueles condicionados pelos 
modos da energia material externa se deixam cativar pelas diferentes 
espécies de gozo material, Em outras palavras, o transcendentalista 
não precisa satisfazer desejos materiais, ao passo que o materialista 
tem a necessidade; de satisfazer todos os tipos de desejos, O Senhor 
proclamou que os materialistas, que desejam gozo material e buscam 
então obter o favor de diferentes semideuses, como se mencionou 
acima, não controlam seus sentidos e acabam fazendo tolices, Por- 
tanto, ninguém deve desejar nenhuma espécie de gozo material, e a 
pessoa deve ser bastante sensata para adorar a Suprema Personalidade 
de Deus. Os líderes das pessoas insensatas são ainda mais insensatas 
porque pregam aberta e tolamente que a pessoa pode adorar qualquer 
forma de semideus e obter'o mesmo resultado. Esse tipo de pregação 
não vai apenas de encontro aos ensinamentos do Bhagavad-gitã e do 
Srimad-Bhãgavatam, mas também é tolo, assim como é tolice alegar 
que com a compra de qualquer bilhete de viagem pode-se chegar ao 
mesmo destino. Ninguém pode sair de Déli e chegar a Bombaim, 
comprando uma passagem para Baroda. Aqui se define claramen- 
te que as pessoas impregnadas de diferentes desejos têm diferentes 
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modos de adoração, mas a pessoa que não tem desejo de gozo ma- 
terial deve adorar o Senhor Supremo, Sm Krsna, a Personalidade de 
Deus. E este processo de adoração chama-se serviço devocional. Ser- 
viço devocional puro significa serviço ao Senhor sem nenhum vestí- 
gio de desejos materiais, incluindo o desejo de atividade fruitiva e 
especulação empírica. Para a satisfação de desejos materiais, pode-se 
adorar o Senhor Supremo, mas o resultado dessa adoração é diferen- 
te, como se explicará no próximo verso, De um modo geral, o Senhor 
não satisfaz os desejos de gozo dos sentidos materiais, mas Ele 
outorga essas bênçãos a Seus adoradores, pois estes acabam chegan- 
do ao ponto em que deixam de cultivar desejo de gozo material. A 
conclusão é que todos devem tornar mínimos os desejos de gozo ma- 
terial, e- para conseguir isso, a pessoa deve adorar a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, que é descrito aqui como param, ou além da 
matéria. Sripada Sankaracârya também afirmou que nãrãyanah paro 
tyyaktāt: o Senhor Supremo está além do envolvimento material. 


VERSO 10 


amm: gt RA SO: 
dim afeta cão goi RA Uol 


akâmah sarva-kâmo vã 
moksa-kâma udãra-dhih 

tivrena bhakti-yogena 
yajeta purusam param 


akâmah-—alguém que transcendeu todos os desejos materiais; sarva- 
kâmah-—alguém que tem a soma total dos desejos materiais; va-—ou; 
moksa-kâmah-—alguém que deseja a liberação; udara-dhih-—com in- 
teligência ampla; tivrena-—com muita força; bhakti-yogena-—através 
do serviço devocional ao Senhor; yajeta-—deve adorar; purusam—o 
Senhor; param—o todo supremo. 


TRADUÇÃO 
A pessoa de inteligência mais desenvolvida, esteja ela repleta 
de todos os desejos materiais, não tenha nenhum desejo material 
ou deseje a liberação, deve de todos os meios adorar o todo su- 
premo, a Personalidade de Deus. 
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SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Sri Krsna, é descrito 
no Bhagavad-gitã como purusottama, ou a Personalidade Suprema. 
Somente Ele pode conceder liberação aos impersonalistas, absorven- 
dono brahmajyoti, os raios corpóreos do Senhor, esses aspirantes à 
liberação: O brahmajyoti não está separado do Senhor, assim como 
o refulgente raio solar não é independente do disco do Sol. Portanto, 
quem deseja imergir no supremo brahmajyoti impessoal também deve 
adorar o Senhor através de bhakti-yoga, como se recomenda aqui no 
Srimad-Bhagavatam. Bhakti yoga é especialmente enfatizada aqui 
como ọ meio de toda a perfeição. Nos capítulos anteriores, afirmou-se 
que bhakti-yoga é a meta última de karma-yoga e de jhiâna-yoga, e 
da mesma maneira neste capítulo declara-se enfaticamente que bhakti- 
yoga é a meta última das diferentes variedades de adoração a di- 
ferentes semideuses. Bhakti-yoga, sendo assim o supremo meio de 
auto-realização, é aqui recomendada. Todos devem, portanto, adotar 
com seriedade os métodos de bhakri-yoga, muito embora alguém de- 
je o gozo material ou libertar-se do cativeiro material. 
Akâmah é aquele que não tem desejo material. O ser vivo, sendo 
naturalmente uma parte integrante do todo supremo purusam pârnam, 
tem como função natural servir o Ser Supremo, assim como as partes 
integrantes do corpo, ou os membros do corpo, destinam-se natural- 
mente a servir o corpo completo. Ausência de desejos, portanto, não 
significa ser inerte como 'uma pedra, mas que a pessoa é consciente de 
sua verdadeira posição e assim deseja apenas a satisfação do Senhor 
Supremo. Em seu Sandarbha, Srila Jiva Gosvâmi explica essa au- 
sência de desejos como bhajaniya-parama-purusa-sukha-mitra-sva- 
sukhatvam. Isso significa que a pessoa deve sentir-se feliz somente 
experimentando a felicidade do Senhor Supremo. Essa intuição do 
ser vivo às vezes se manifesta mesmo durante a etapa em que ele 
está condicionado ao mundo material, e as mentes não desenvolvidas 
de pessoas menos inteligentes expressam essa intuição sob a forma 
de altruísmo, filantropia, socialismo, comunismo, etc. No campo 
mundano procurar fazer o bem aos outros, que vivem na sociedade, 
comunidade, família, nação'ou pertencem à raça humana é uma ma- 
nifestação parcial do mesmo sentimento original no qual uma enti- 
dade-viva pura sente felicidade com a felicidade: do Senhor Supremo. 
Esses sentimentos primorosos foram manifestados pelas donzelas de 
Vrajabhúmi que queriam a felicidade do Senhor. As gopis amavam 
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ao Senhor e não exigiam nada em troca, e essa é a manifestação 
perfeita do espírito akâmah. O espírito kâma, ou o desejo de satis- 
fação pessoal, exibe-se plenamente: no mundo material, ao passo 
que o espírito de akâmah manifesta-se plenamente no mundo es- 
piritual. 

Quem pensa em tornar-se uno com o Senhor, ou imergir no brahma- 
jyoti, também pode estar manifestando o espírito kama se ele deseja 
sua própria satisfação, libertando-se das misérias materiais: O devoto 
puro não quer liberação só para aliviar-se das misérias da vida. Mesmo 
sem a aparente liberação, o devoto puro procura satisfazer o Senhor. 
Influenciado pelo espírito kama, Arjuna recusou-se a lutar no campo 
de batalha de Kuruksetra porque, interessado em sua própria satis- 
fação, queria salvar seus parentes. Mas sendo um devoto puro, ele 
aceitou a instrução do Senhor e concordou em lutar porque voltou à 
razão e compreendeu que satisfazer o Senhor, sacrificando sua própria 
satisfação, era seu dever primordial. Assim, ele tornou-se akâma. 
Esta é a fase perfeita do ser vivo perfeito. 

Udãra-dhih aplica-se a alguém que tem uma ampla perspectiva. 
As pessoas com desejos de gozo material adoram pequenos semideu- 
ses; e o Bhagavad-gitã (7.20) condena essa inteligência como hrta- 
jfiâna, a inteligência de alguém que perdeu o juízo, Sem a sanção do 
Senhor Supremo, os semideuses não podem outorgar nada a ninguém. 
Portanto, a pessoa com visão ampla pode ver que a autoridade última 
éo Senhor, mesmo quando se refere a benefícios materiais. Nessas 
circunstâncias, a pessoa com visão ampla, mesmo que deseje gozo 
material ou liberação, deve passar a adorar diretamente o Senhor. E 
todos, quer se trate de um «akâma, sakâma ou moksa-kâma, devem 
adorar o Senhor com muita diligência. Isso implica que bhakti-yoga 
pode ser perfeitamente praticada sem nenhuma mistura de karma e 
jfiâna. Assim como o raio solar puro é muito potente e portanto é cha- 
madotivra, do mesmo modo, a bhakti-yoga puramente sob a forma 
de ouvir, cantar, etc. pode ser realizada por toda-e qualquer pessoa, 
não importa qual seja a motivação interna. 


VERSO 11 


anna qi fadiga: | 
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etavan eva yajatâm 
iha nihsreyasodayah 
bhagavaty acalo bhãvo 
yad bhãgavata-sangatah 


etâvan—todas essas diferentes espécies de adoradores; eva-—de- 
certo; yajatâm—enquanto adoram; iha-—nesta vida; nihsreyasa-—a 
bênção máxima; udayah-—desenvolvimento; bhagavati—à Suprema 
Personalidade de Deus; acalah-—firme; bhãvah-—atração espontânea; 
yat-—=a"qual; bhãgavata-—devoto puro do Senhor; sargatah-—asso- 
ciação, 





TRADUÇÃO 

Todas as diferentes espécies de adoradores de múltiplos se- 
mideuses podem alcançar a máxima bênção perfectiva, que é a 
espontânea atração firmemente fixa na Suprema Personalidade 
de Deus, através da exclusiva associação com o devoto puro do 
Senhor. 

SIGNIFICADO 

Todas as entidades vivas em diferentes estados de vida dentro da 
criação material, começando do primeiro semideus, Brahma, e indo 
até à pequena‘ formiga, estão condicionadas à lei da natureza mate- 
rial, ou a energia externa do Senhor Supremo: Em seu estado puro, 
aentidade viva é consciente do “fato de que é parte integrante do 
Senhor, mas quando é lançada no mundo material devido ao seu de- 
sejo de assenhorear-se-da energia material, ela torna-se condicionada 
aos três modos da natureza material e então luta para alcançar em sua 
existência-o benefício máximo. Essa luta pela existência é como se 
a pessoa estivesse seguindo o fogo-fátuo sob o encanto do gozo ma- 
terial. Todos os planos para obter gozo material, seja pela adoração 
a diferentes semideuses, como se descreve nos versos anteriores deste 
capítulo, seja pelo avanço modernizado do conhecimento científico 
sem “a ajuda de: Deus ou de algum semideus, são apenas ilusório: 
pois apesar de todos esses planos para obter felicidade, o ser vivo 
condicionado dentro do âmbito da criação material nunca pode re- 
solver os problemas da vida, a saber, nascimento, morte, velhice e 
doença. A história do Universo está repleta desses idealizadores, e 
muitos reis e imperadores vêm e vão, deixando apenas planejamentos 
históricos. Mas os problemas básicos da vida permanecem insolúveis 
apesar de todos os esforços desses planejadores. 








Verso 11] Serviço devocional puro 147 


Na verdade, a vida humana serve para dar solução aos problemas 
da vida. Ninguém jamais pode resolver esses problemas, satisfazendo 
os diferentes semideuses, adotando diferentes modos de adoração, ou 
empregando o aparente avanço em conhecimento científico sem o 
auxílio de Deus ou dos semideuses. Embora não se dirijam aos maté- 
rialistas grosseiros, que pouco se importam com Deus ou com Os se- 
mideuses, os Vedas recomendam a adoração a diferentes semideuses 
para a conquista de diferentes benefícios, e por conseguinte os semi- 
deuses não são falsos nem imaginários. Os semideuses são tão reais 
como nós, mas são muito mais poderosos, pois estão ocupados no 
serviço direto ao Senhor, administrando: os diferentes departamentos 
do governo universal. O Bhagavad-gitã afirma isto, e menciona os 
diferentes planetas dos semideuses, incluindo aquele do semideus 
supremo, O Senhor Brahmã. Os materialistas grosseiros não acreditam 
na existência de Deus ou dos semideuses, Tampouco acreditam que 
diferentes plan são dominados por diferentes semideuses. Eles 
estão criando um grande impacto porque querem alcançar o corpo 'ce- 
lestial mais próximo, Candraloka, ou a Lua, mas mesmo após tanta 
pesquisa mecânica, eles têm apenas informação muito escassa 'sobre 
essa Lua, e apesar de tanta propaganda falsa'para vender terra'na 
Lua, os cientistas arrogantes ou materialistas grosseiros não podem 
viver lá, muito menos podem eles alcançar outros planetas, aliás, 
nem sequer conseguem contar o número deles. Entretanto, os segui- 
dores dos Vedas têm um método diferente de adquirir conhecimento, 
Eles aceitam na íntegra as afirmações dos textos védicos como auto- 
ridade conforme já discutimos no Primeiro Canto, e portanto eles 
têm pleno conhecimento racional sobre Deus e os semideuses, bem 
como seus diferentes planetas residenciais, situados dentro do âmbi- 
to do mundo material e além do limite do céu material. A escritura 
védica mais autêntica, aceita pelos grandes acãryas indianos como 
Sankara, Ramânuja, Madhva, Visnusvâmi, Nimbarka e Caitanya e 
estudada por todas asimportantes: personalidades do mundo, é o 
Bhagavad-gitã, na qual se menciona a adoração àos semideuses e 
seus respectivos planetas residenciais: O Bhagavad-gitã (9.25) afirma: 














bhiitâni yânti bhiitejyã 
yânti mad-yaji i 
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“Os-adoradores dos semideuses alcançam os respectivos planetas dos 
semideuses, e os adoradores dos antepassados alcançam os planetas 
dos antepassados. O materialista grosseiro permanece nos diferentes 
planetas materiais, mas os devotos do Senhor alcançam o reino de 
Deus.” 

Também o Bhagavad-gitã nos informa que todos os planetas dentro 
do mundo material, incluindo Brahmaloka, são apenas uma manifes- 
tação temporária, e após um determinado período todos eles são ani- 
quilados: Portanto, os semideuses e seus seguidores são todos aniqui- 
lados no período de devastação, mas quem alcança o reino de Deus 
tem participação permanente na vida eterna. Este é o veredicto da 
literatura védica. Os adoradores dos semideuses têm uma condição 
que os:qualifica mais do que os descrentes porque estão convictos da 
versão védica, através da qual ficam informados que é benéfico adorar 
o Senhor Supremo na companhia dos devotos do Senhor. O materia- 
lista grosseiro, entretanto, como não tem nenhuma fé na versão vé 
dica, permanece eternamente: na escuridão, arrastado por uma falsa 
convicção com base no conhecimento experimental imperfeito, ou a 
suposta ciência material, que nunca pode chegar ao reino do conhe- 
cimento transcendental, 

Portanto, enquanto os materialistas: grosseiros ou- os adoradores 
dos semideuses temporários não entrarem em contato com um trans- 
cendentalista como o devoto puro do Senhor, suas tentativas serão 
mera perda de energia. Somente pela graça das personalidades divi- 
nas, os devotos puros do Senhor, pode alguém alcançar devoção pura, 
que é a perfeição máxima da vida humana. Apenas o devoto puro do 
Senhor pode mostrar a alguém o caminho correto, a vida progressiva. 
Por outro lado, o modo de vida materialista, sem- nenhuma informa- 
çãoisobre Deus: ou:sobre os semideuses, bem como avida ocupada 
na:adoração aos semideuses, em busca de- gozos materiais temporá- 
rios, são diferentes fases de fantasmagoria. Elas também são expli- 
cadas com muito esmero no Bhagavad-gitã, mas o Bhagavad-gitã só 
pode ser entendido na companhia -de devotos puros, e não através de 
interpretações de políticos ou especuladores filosóficos áridos. 














VERSO 12 


gH aRar- 
a S A ias: | 


Serviço devocional puro 


TARA Aa: 
A aaea a gR 


jħñānam yad āpratinivrtta-gunormi-cakram 
ãtma-prasâda uta yatra gunesv asangah 

kaivalya-sammata-pathas tv atha bhakti-yogah 
ko nirvrto hari-kathãsu ratih na kuryāt 


jfiânam-—conhecimento; yat-—aquele que; à—até o limite de; pra- 
tinivrtta-—completamente eliminad. una-iirmi-—as ondas dos modos 
materiais; cakram-—redemoinho; ãtma-prasâdah-—auto-satisfação; 
uta-—adem: atra-—onde há; gunesu-—aos modos da natureza; asan- 
gah-—nenhum apego; kaivalya-—transcendental; sammata-—aprovado; 
pathah-—caminho; tu-—mas; atha—portanto; bhakti-yogah-—serviço 
devocional; kah-—quem; nirvrtah--absorto em; hari-kathãsu-—nos tó- 
picos transcendentais do Senhor; ratim-—atração; na-—não; kuryãt-— 
irá fazer. 








TRADUÇÃO 
O conhecimento transcendental relacionado com o Supremo 
Senhor Hari é conhecimento que produz a completa eliminação 
das ondas e redemoinhos dos modos materiais. Esse conhecimen- 
to traz auto-satisfação porque está livre do apego material, e 
sendo transcendental, é aprovado pelas autoridades. Quem pode- 
ria deixar de sentir-se atraído? 


SIGNIFICADO 

De acordo com o Bhagavad-gitã (10.9), as características dos devo- 
tos puros são maravilhosas. Todas as atividades de um devoto puro 
estão sempre ocupadas a serviço do Senhor, e assim os devotos puros 
trocam sentimentos de êxtase entre si e saboreiam bem-aventurança 
transcendental. Essa bem-aventurança transcendental é experimenta- 
da mesmo na etapa da prática devocional (sadhana-avasthã), se for 
devidamente executada sob a orientação de um mestre espiritual ge- 
nuíno. E na etapa madura, o sentimento transcendental desenvolvido 
culmina na percepção da relação específica com o Senhor, a qual é 
a constituição original da entidade viva (tendo como auge a relação 
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de amor conjugal com o Senhor, que é tida como a bem-aventuran- 
ça transcendental máxima). Então, bhakti-yoga, sendo o único meio 
de compreender: Deus, chama-se Kaivalya. A este respeito, Srila Jiva 
Gosvâmi cita a versão védica (eko nãrãyano devah, parâvarânam 
parama àste kaivalya-sanjftitah) e estabelece que Nãrâyana, a Perso- 
nalidade de Deus, é conhecido como kaivalya, e o meio que capacita 
a pessoa a aproximar-se do Senhor chama-se kaivalya-panthã, ou o 
único meio para alcançar o Supremo: Este kaivalya-panthã começa 
com sravana, ou ouvir aqueles tópicos que se relacionam com a Per- 
sonalidade de Deus, e ouvir esse hari-kathã traz como consequência 
natural: a obtenção de conhecimento transcendental, que- causa de- 
sapego de todos os tópicos mundanos, nos quais o devoto não sente 
nenhum:sabor. Parao devoto, todas as atividades mundanas — sociais 
e-políticas — perdem .o atrativo, e no estado maduro esse devoto 
perde-o interesse até mesmo pelo seu próprio corpo, e-mais ainda 
pelos parentes físicos. Nessa situação; a pessoa-não se deixa agitar 
pela ondas dos modos materiais. Existem diferentes modos da natu- 
reza material, e todas as atividades mundanas nas quais o-homem 
comum está muito interessado, ou nas quais participa, deixam de 
exercer qualquer atração sobre o devoto. Esse estado de coisas é aqui 
descrito como pratinivrtta-gunormi, e é possível através de atma- 
prasâda, ou completa auto-satisfação sem nenhum vínculo material. 
O devoto primoroso do Senhor chega a esta fase através do serviço 
devocional, mas apesar de sua posição elevada, para a satisfação do 
Senhor ele pode voluntariamente desempenhar o papel de um prega- 
dor da glória do Senhor e harmonizar tudo com o serviço devocional, 
mesmo o interesse mundano, só para dar aos neófitos a oportuni- 
dade de transformarem em bem-aventurança transcendental o interes- 
se mundano. Srila Rúpa Gosvami descreveu essa ação do devoto puro 
como nirbandhah krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate: Até 
mesmo as átividades mundanas-em sintonia com o serviço ao Senhor 
também são tidas como transcendentais ou afazeres kaivalya que são 
sancionados. 








VERSO 13 


Jia SAS 
eia em fi aa: | 
fa A Aaa ERIR 


Serviço devocional puro 


saunaka uvãca 
ity abhivyahrtam raja 
nisamya bharatarsabhah 
kim anyat prştavān bhūyo 
vaiyâsakim rsirm kavim 


saunakah uvãca-—Saunaka disse; iti-—assim; abhivyahrtam--tudo 
oque foi falado; raja-—o rei; nisamya--ouvindo; bharata-rsabhah-— 
Maharaja Pariksit; kim-—que; anyat-—mais; prstavân--ele lhe per- 
guntou; bhityah--novamente; vaiyâsakim—ao filho-de: Vyâsadeva; 
Fsim-—uma pessoa versada; kavim-—poética. 


TRADUÇÃO 
Saunaka disse: O filho de Vyásadeva, Srila Sukadeva Gosvâmi, 
era um sábio altamente erudito e conseguia dar às coisas uma 
descrição poética. Que Mahãrãja Pariksit voltou a perguntar-lhe 
após ouvir tudo o que ele dissera? 


SIGNIFICADO 

O devoto puro do Senhor automaticamente: desenvolve, todas as 
qualidades divinas, e alguns dos aspectos proeminentes dessas qua- 
lidades são os seguintes: ele é bondoso, pacífico, veraz, equânime, 
impecável, magnânimo, meigo, limpo, não possui nada, um benque- 
rente de todos, satisfeito, rendido a Krsna, sem anseios, simples, fixo, 
autocontrolado, um comedor equilibrado, ajuizado, cortês, sem orgu- 
lho, grave, compassivo, amistoso, poético, hábil e silencioso; Dentre 
esses vinte e seis aspectos proeminentes de um devoto, como descre- 
ve Krsnadãsa Kavirãja em seu Caitanya-caritâmeta, sua qualifi 
ção poética é especialmente mencionada aqui em-relação a Sukadeva 
Gosvâmi. A. apresentação do: Srimad-Bhâgavatam; que: foi por ele 
recitado é a contribuição poética máxima: Ele era um sábio erudito 
auto-realizado. Em outras palavras, ele era um poeta entre os sábios. 








VERSO 14 


qepi Raa ea AAR TA | 
eqafiedical: gui eg A RY 
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etac chusrigatâm vidvan 
sūta no 'rhasi bhasitun 
kathã hari-kathodarkãh 
satãm syuh sadasi dhruvam 





etat-—isso; susrisatâm—daqueles que estão ansiosos para ouvir; 
vidvan—ó erudito; sūta—Śuta Gosvāmī; nah—a nós; arhasi—possas 
assim fazer; bhāşitum—só para explicá-los; kathāh—tópicos; hari- 
kathā-udarkāh+—resultam nos tópicos do'Senhor; satām—dos devo- 
tos; syuh-—podem ser; sadasi-—na assembléia de; dhruvam-—na certa. 





TRADUÇÃO 
Ó erudito Súta Gosvâmi! Por favor, continua a explicar-nos 
esses tópicos porque estamos todos ansiosos para ouvir. Além 
disso, tópicos que acabam provocando comentários sobre o Senhor 
Hari na certa devem ser discutidos na assembléia dos devotos. 


SIGNIFICADO 

Como já mencionamos acima, citando o Bhakti-risamrta-sindhu 
de Rúpa Gosvâmi, até mesmo as' coisas mundanas, se estiverem em 
harmonia com o serviço ao Senhor Sm Krsna, são aceitas como trans- 
cendentais: Por exemplo, as histórias épicas do Ramãyana e do Mahã- 
bhãrata, que são especificamente recomendadas para as classes menos 
inteligentes (mulheres, Sadras e filhos indignos das castas superiores), 
também são aceitas como literatura védica porque são compiladas em 
relação com as atividades do Senhor. O Mahābhārata é aceito como 
a'quinta divisão dos Vedas que classicamente apresentam quatro divi- 
sões, à saber, Sama, Yajur, Rg € Atharva: Os menos inteligentes não 
aceitam'o Mahābhārata como parte dos Vedas, mas os grandes sábios 
e autoridades aceitam-no como a quinta divisão dos Vedas. O Bha- 
gavad-gitã também faz parte do Mahãbhãrata, e nele o Senhor for- 
nece muitas instruções para a classe de homens menos inteligentes. 
Alguns homens menos inteligentes dizem que o Bhagavad-gitã não 
se destina aos chefes de família, mas esses homens tolos se esquecem 
de que o Bhagavad-gitã foi explicado a Arjuna, um grhastha (homem 
de família), e falado pelo Senhor em Seu papel de grhastha. Logo, 
o Bhagavad-gitã, embora contenha a alta filosofia da sabedoria vé- 
dica, está ao alcance dos iniciantes na ciência transcendental, e o 
Srimad-Bhãgavatam é para graduados e pós-graduados na ciência 
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transcendental. Portanto, textos como o Mahabhãrata, os Purânas e 
outras escrituras semelhantes que estão repletas dos passatempos do 
Senhor, são todas escrituras transcendentais, e os grandes devotos 
devem reunir-se para comentá-las cheios de confiança. 

A dificuldade é que esses textos, quando discutidos por homens 
profissionais, parecem literatura mundana como histórias ou épicos 
porque existem muitos: fatos e figuras históricos. Por conseguinte, 
aqui se diz que essas escrituras devem ser discutidas na assembléia 
de devotos. Enquanto não forem'discutidas pelos devotos, essas es- 
crituras não poderão ser saboreadas pela classe de homens superiores. 
Logo, a conclusão é que em última análise © Senhor não é impessoal. 
Ele é a Pessoa Suprema e executa Suas próprias atividades. Ele é o 
líder de todas as entidades vivas e desce por Sua vontade e através 
de Sua energia pessoal para resgatar as almas caídas. Assim, Ele age 
exatamente como os líderes sociais, políticos ou religiosos. Porque 
esses pa acabam provocando comentários sobre os tópicos do 
Senhor, todos esses tópicos preliminares também são transcenden- 
tais. Este é o processo de espiritualizar as atividades cívicas da socie- 
dade humana. Os homens têm propensões a estudar história e muitos 
outros textos mundanos — fábulas, ficção, dramas, revistas, jornais, 
etc. —, então, é preciso que essas histórias se harmonizem com o 
transcendental serviço ao Senhor, e todos eles procurarão os tópicos 
saboreados por todos os devotos. A propaganda de que o Senhor é 
impessoal, de que Ele não executa atividades e de que Ele é uma 
pedra bruta sem qualquer nome é forma'encorajou as pessoas a torna- 
rem-se demônios ímpios e infiéis, e quanto mais eles se desviam das 
atividades transcendentais do' Senhor, tanto mais eles ficam' afeitos 
às atividades mundanas que apenas limpam o caminho que: os leva 
ao inferno ao invés de ajudá-los a voltar ao lar, voltar ao Supremo. + 





*Mesmo há cinquenta anos, a estrutura social de todos os indianos era organizada 
detal modo que eles não liam nenhuma literatura que não estivesse relacionada com 
as atividades do Senhor. Eles não apresentavam nenhum drama não relacionado 
com o Senhor. Eles não organizavam uma festa ou cerimônia não ligada ao Senhor, 
Tampouco visitavam um lugar que não fosse sagrado e santificado pelos passatem- 
pôs do Senhor. Portanto, até mesmo o aldeão comum falava sobre o Rāmäyana e o 
Mahabharata, o Gitã e'o Bhāgavatam, desde sua tenra infância. Mas, por influência 
da'era de Kali, eles fóram arrastados à civilização de cães e porcos, entregando-se 
ao seu ganha-pão sem nenhum interesse pelo conhecimento transcendental. 
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O Srimad-Bhãgavatam começa com a história dos Pandavas (neces- 
sariamente repleta de atividades políticas e sociais), e no entanto o 
Srimad-Bhãgavatam é tido como o Pãramaharsa-samhitã, ou a lite- 
ratura védica destinada ao transcendentalista mais elevado, e descreve 
o pararh jfiânam, o conhecimento transcendental máximo. Todos os 
devotos puros: do Senhor são paramahamsas, e são como cisnes, que 
conhecem a arte de extrair leite de uma mistura de leite e água. 


VERSO 15 


TA USA RETT; l 
metae: epN TR IAI 





sa vai bhāgavato ri 
pândaveyo mahã-rathah 

baãla-kridanakaih kridan 
krgna-kridam ya âdade 





sah--ele; vai-—decerto; bhãgavatah-—um grande devoto do Senhor; 
rãjã--Mahãraja: Pariksit; pandaveyah--neto-dos Pândavas;' mahã- 
rathah--um grande lutador; bãla-—quando era'uma criança; kridana- 
kaih-—com bonecos de brinquedo; kridan—brincando; krsna-—=Senhor 
Krsna; kridâm--atividades; yah-—quem; adade-—aceitava. 








TRADUÇÃO 
Maharája Pariksit, o neto dos Pandavas, desde sua tenra in- 
fância foi um grande devoto do Senhor. Mesmo quando brincava 
com bonecos, ele costumava adorar o Senhor Krsna, imitando a 
adoração à Deidade da família. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (6.41), afirma-se-que mesmo a pessoa que fra- 
cassou no desempenho adequado da prática de yoga ganha a oportu- 
nidade'de nascer na casa de'brãhmanas devotados ou nas casas de 
homens ricos, como os reis ksatriyas ou mercadores abastados. Mas 
Mahãrãja Pariksit estava num plano superior porque fora um grande 
devoto do Senhor desde seu nascimento anterior, e por isso nasceu 
em uma família imperial dos:Kurus, e especialmente a dos Pandavas, 
Assim, desde.o próprio início de-sua infância ele teve em sua própria 
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família a oportunidade de obter conhecimento íntimo sobre o serviço 
devocional ao Senhor Krsna: Todos os Pândavas, sendo devotos do 
Senhor, com certeza veneravam as Deidades da família, praticando 
adoração no palácio real. As crianças que aparecem nessas famílias 
afortunadamente em geral imitam essa adoração às Deidades, mesmo 
em seus folguedos infantis. Por 'graça'do Senhor Sri Krsna, tivemos 
a oportunidade de nascer em uma família vaisnava, e em nossa infân- 
cia imitávamos a adoração ao Senhor Krsna, imitando nosso pai. Sob 
todos os aspectos, nosso pai nos encorajava a observar todas as sole- 
nidades, tais como as cerimônias de Ratha-yãtrã e Dola-yatrã, e 
costumava gastar dinheiro liberalmente para distribuir prasãda entre 
nós e nossos amigos de infância: Nosso mestre espiritual, que também 
nasceu em uma família vaisnava; recebeu de seu grande pai vaisnava, 
Thakura Bhaktivinoda, todas as inspirações: Este é o processo de 
todas as afortunadas famílias vaisnavas. A célebre Mirã Bãi era uma 
inabalável devota que adorava o Senhor Krsna como a gloriosa pessoa 
que ergueu a colina de Govardhana. 

A história da vida de muitos desses devotos é quase a mesma por- 
que sempre: há simetria entre os primórdios das vidas de todos os 
grandes devotos do Senhor. De acordo com Jiva Gosvâmi, Mahãrája 
Pariksit deve ter ouvido sobre os passatempos infantis que o Senhor 
Krsna desempenhou em Vrndâvana, pois costumava imitar os passa- 
tempos enquanto brincava com seus-amigos de infância. De acordo 
com Sridhara Svâmi, Maharâja Pariksit costumava imitar a adoração 
que os membros mais velhos prestavam à Deidade da família. Srila 
vanãtha Cakravarti também-confirma o ponto de vista de Jiva Go- 
svâmi. Assim, aceitando qualquer um deles, chega-se à conclusão 
de que Mahãrãja Pariksit tinha inclinação natural pelo Senhor Krsna 
desde sua tenra infância. Ele talvez tenha imitado qualquer uma dessas 
atividades, e todas elas estabelecem que desde sua tenra infância ele 
possuía grande devoção, um sintoma de um mahã-bhãgavata. Esses 
maha-bhagavatas são chamados nitya-siddhas, ou almas liberadas 
desde-o nascimento. Mas também há outros, que talvez não; sejam 
liberados desde o nascimento, mas que através da associação desen 
volvem-uma tendência para o serviço devocional, e eles são chama- 
dos sadhana-siddhas. Em última análise, não há diferença entre os 
dois, e assim a conclusão é que qualquer pessoa pode tornar-se um 
sâdhana-siddha, um devoto do Senhor, bastando associar-se com-os 
devotos puros.'O exemplo concreto é nosso grande mestre espiritual 
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Sri Nárada Muni. Em sua vida anterior, ele foi um simples filho de 
uma-criada, mas através da associação com grandes: devotos tornou- 
se um: devoto do Senhor cujo padrão é único na história do serviço 
devocional. 


VERSO 16 


dai WEA ARA | 
error: rat fé mA MIS 


vaiyãsakis ca bhagavan 
vasudeva-parãyanah 
urugiya-gunodãrah 
satâm syur hi samâgame 


vaiyâsakih-—o filho de Vyâsadeva; ca—também; bhagavân—pleno 
de conhecimento transcendental; vasudeva-—Senhor Krsna; parãya- 
nah--apegado a; urugâya-—da Personalidade de Deus Sri Krsná, que 
é glorificado por grandes filósofos; guna-udārāh—grandes qualidades; 
satâm-—dos devotos; syuh—deve ter sido; hi—com efeito; samāga- 
me—pela presença de. 


TRADUÇÃO 
Śukadeva Gosvāmī, o filho de Vyāsadeva, também era pleno de 
conhecimento transcendental e era um grande devoto do Senhor 
Krsna, filho de Vasudeva. Logo, deve ter havido debates sobre o 
Senhor Krsna, que é glorificado por grandes filósofos e na com- 
panhia de grandes devotos. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra satâm é muito importante. Satâm refere-se 
aos devotos puros, que têm apenas o desejo de servir ao Senhor. Só 
na associação desses devotos, as glórias transcendentais do Senhor 
Krsna são adequadamente discutidas. O Senhor diz que todos os Seus 
tópicos são plenos de significado espiritual, e quando a pessoa passa 
a ouvir sobre ele na companhia de satâm, com certeza ela sente a 
grande potência e então automaticamente atinge a fase de vida devo- 
cional. Como já se descreveu, desde seu próprio nascimento, Mahã- 
raja Pariksit era um grande devoto do Senhor, e o mesmo fenômeno 
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aconteceu com Sukadeva Gosvâmi. Ambos estavam no mesmo nível, 
embora parecesse que: Mahãraja Pariksit era um grande rei afeito às 
prerrogativas reais, ao passo que Sukadeva Gosvâmi era um típico 
renunciante do mundo, tanto que ele sequer cobria seu corpo com 
uma roupa. À. primeira vista, tinha-se 'a impressão de que Maharãja 
Pariksit e Sukadeva Gosvâmi pareciam opostos, mas: basicamente 
ambos eram imaculados devotos puros do Senhor. Quando tais devo- 
tos se reúnem, os únicos tópicos são as discussões sobre as glórias 
do Senhor, ou bhakti-yoga. Também no Bhagavad-gitã, quando ha- 
via-conversas entre o Senhor e Seu devoto Arjuna; não poderia haver 
algum tópico diferente: da bhakti-yoga, por mais que os eruditos 
mundanos possam especular sobre isso a seu próprio modo. O uso da 
palavra ca após vaiyâsakih sugere, de acordo com Srila Jiva Gosvami, 
que Sukadeva Gosvâmi e Mahãrãja Pariksit eram da mesma catego- 
ria, fato este há muito estabelecido, embora um estivesse desempe- 
nhando o papel de mestre e o outro, o papel de discípulo. Como o 
Senhor Krsna é o centro dos tópicos, a palavra vasudeva-parãyanah, 
ou “devoto de Vasudeva””, sugere devoto do Senhor Krsna, a meta 
comum. Embora: muitos outros estivessem reunidos no lugar onde 
Mahaãraja Pariksit jejuava, a conclusão natural é que o único tópico 
era'a glorificação do Senhor Krsna, porque o principal orador era 
Sukadeva Gosvami e o principal membro da audiência era Mahãraja 
Pariksit. Logo, o Srimad-Bhãgavatam, tendo sido falado e ouvido 
pelos dois principais devotos do Senhor, é apenas para a glorificação 
do Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, Sm Krsna. 





VERSO 17 


aa à dama q qual 
aaa quam ria 


ãyur harati vai pumsãm 
udyann astam ca yann asau 

tasyarte yat-ksano nita 
uttama-sloka-vartayã 


āyuh—duração devida; harati-—diminui; vai—decerto; purnsam-— 
das pessoas; udyan—nascendo; astam-—se pondo; ca-—também:; yan— 
movendo-se; asau—o Sol; tasya-—de alguém que glorifica o Senhor; 
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rte—exceto; yat—por quem; ksanah-—tempo; nitah—utilizado; utama- 
$loka-—a excelente Personalidade de Deus; vartayã-—nos tópicos sobre. 





TRADUÇÃO 
Nascendo e se pondo; o Sol diminui a duração de vida de todos, 
exceto daquele que utiliza o tempo discutindo tópicos sobre a ex- 
celente Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Este verso confirma indiretamente como é deveras importante uti- 
lizar a forma devida humana para compreender através da aceleração 
do serviço devocional'a relação que rompemos como Senhor Supre- 
mo. O tempo e a maré não esperam por ninguém: Logo, o tempo in- 
dicado pelo nascer do sol e-pelo pôr do sol será desperdiçado se não 
for devidamente utilizado para: compreender a identificação dos va- 
lores espirituais. Mesmo o desperdício de uma fração da duração de 
vida não pode ser compensado. com nenhuma quantidade de ouro. 
Aventidade viva (jiva) simplesmente recebe a vida humana para que 
possa compreender suaidentidade espiritual e sua permanente fonte 
de felicidade. O ser vivo, especialmente'o ser humano, busca a feli- 
cidade porque a felicidade; é aisituação natural daentidade viva: Mas 
ele inutilmente busca a felicidade na atmosfera material. Constitucio- 
nalmente, o ser vivo: é uma centelha espiritual do todo completo, e 
ele pode sentir felicidade perfeita quando executa atividades espiri- 
tuais. O Senhor é o espírito totalmente completo, e Seu nome, forma, 
qualidades, passatempos, séquito e personalidade são todos idênticos 
a Ele. Quando a pessoa entra'em contato com qualquer uma dessas 
energias do Senhor através do canal adequado, o serviço devocional, 
abre-se imediatamente'a porta da perfeição. No Bhagavad-gitã (2.40), 
com as seguintes palavras:o Senhor explicou esse contato: “Os esfor- 
ços empreendidos no serviço devocional nunca são frustrados. Tam- 
pouco há algum fracasso." Dar um pequeno início a essas atividades 
é suficiente até mesmo para liberar uma pessoa do grande oceano dos 
temores materiais”. Assim como uma: droga assaz potente injetada 
intravenosamente age de imediato em todo o corpo, os tópicos trans- 
cendentais do Senhor, injetados através do ouvido do devoto puro do 
Senhor, podem agir com muita eficiência. Compreender as mensa- 
gens transcendentais que são ouvidas implica em compreensão total, 
assim como a frutificação de uma parte de uma árvore implica na 
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frutificação de todas as outras partes. Essa compreensão conseguida 
num momento de companhia de devotos puros como Sukadeva Go- 
svâmi prepara a pessoa para uma vida de completa eternidade. E 
assim o Sol não consegue roubar do devoto: puro sua duração de 
vida, visto que ele está constantemente ocupado no serviço devocio- 
nal“ao Senhor, purificando sua existência.-A morte é um sintoma da 
infecção material do ser vivo eterno; somente devido à infecção ma- 
terial é que'a entidade viva eterna está sujeita à lei-do nascimento, 
morte, velhice e doença. 

A caridade e outros processos materialistas de atividades piedosas 
são recomendados nos smrti-Sâstras, como cita Srila Visvanatha Ca- 
kravarti Thakura. O dinheiro dado em caridade à pessoa digna garante 
umsaldo bancário na próxima vida. Recomenda-se que essa caridade 
deva ser dada aum 'brãhmana: Se o dinheiro é dado em caridade a 
um não-brãhmana (sem qualificação bramínica), ele 'é devolvido na 
próxima vida na mesma proporção. Se ele é dado em caridade a um 
brãhmana semi-educado, mesmo nesse caso o dinheiro é devolvido 
em dobro: Se o dinheiro é dado em caridade a um brahmana erudito 
e plenamente qualificado, ele é devolvido em uma quantia centenas 
emilhares de vezes maior, e se o'dinheiro é dado a um veda-pâraga 
(alguém que de fato entendeu o caminho dos Vedas), ele é devolvido 
ilimitadas vezes-o-seu valor original. O fim último do-conhecimento 
védico é a'compreensão acerca da Personalidade de: Deus, o Senhor 
Krsna, como afirma o Bhagavad-gitã (vedais ca sarvair aham eva 
vedyah). Há uma garantia de que-o dinheiro dado em caridade será 
devolvido em diferentes proporções. Do mesmo modo; passar um mo- 
mento na companhia de um devoto puro, ouvindo e cantando as men- 
sagéns transcendentais do Senhor, garante perfeitamente a vida eterna, 
O retorno ao lar, o retorno-ao Supremo. Mad-dhãma: gatvã punar 
janma;na vidyate: Em outras palavras, o devoto do Senhor tem'ga- 
rantida a vida eterna. O) fato de o devoto envelhecer ou 'adoecer na 
vida-atual é apenas um ímpeto que o empurra para essa-vida eterna 
que lhe está garantida. 


VERSO 18 


qa: Bia safa sat ia ea | 
aaa a data Éh a TASR RCI 
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taravah kirh na jivanti 
bhastrãh kim na Svasanty uta 
nakhadanti na mehanti 
kim grâme pasavo 'pare 


taravah-—as árvores; kim-—acaso; na-—não; jivanti—vivem; bhas- 
trih—fole;-kim-acaso; na--não; svasanti—respira; uta-—também; 
na--não; khadanti—comem; na-—não; mehanti--ejaculam sêmen; 
kim—acaso; grâme-—na localidade; pasavah-—ser' vivo animalesco; 
apare—outros. 





TRADUÇÃO 
Acaso as árvores não vivem? Acaso o fole do ferreiro não res- 
pira? E ao redor de todos nós, acaso os animais selvagens não 
comem e ejaculam sêmen? 


SIGNIFICADO 

O homem materialista da era moderna alegará que a vida, ou parte 
dela, nunca'se destina à discussão de argumentos teosóficos ou teo- 
lógicos. A duração máxima da vida deve servir para comer, beber, 
fazer sexo, divertir-se é desfrutar. O homem moderno quer viver para 
sempre através do avanço-da ciência material, e existem muitas teo- 
rias tolas para prolongar à vida; dando-lhe a duração máxima. Maso 
Srimad-Bhãgavatam afirma que a vida não se destina ao suposto de- 
senvolvimento econômico ou avanço da ciência materialista, que es- 
timulam`a: filosofia hedonista, que se resume -a comer, -acasalar-se, 
beber e divertir-se: A vida destina-se unicamente a rapasya, a purifi- 
car-a existência para que a pessoa possa entrar na vida eterna logo 
após o término da forma de vida humana. 

Os materialistas querem prolongar a vida'o máximo possível porque 
não têm informação sobre a próxima vida. Eles querem obter todos 
os confortos nesta vida atual porque pensam definitivamente que não 
há vida após a morte. Esta ignorância sobre a eternidade do ser vivo 
e a mudança de corpos a que todos se sujeitam no mundo material 
tem causado estragos na estrutura da sociedade humana moderna. 
Consequentemente, existem muitos problemas, multiplicados pelos 
vários planos do homem modernizado. Os planos para resolver os 
problemas da sociedade têm apenas agravado os problémas. Mesmo 
que fosse possível viver mais'de cem anos, istô necessariamente não 
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implicaria no avanço da civilização humana. O Bhãgavatam diz que 
certas árvores vivem centenas e milhares de anos. Em Vrndãvana, 
existe uma árvore de tamarindo (o local é conhecido como Imlitala) 
que segundo se afirma, existe desde a época do Senhor Krsna.-No 
jardim botânico de Calcutá existe uma figueira-de-bengala que se cal- 
cula ter mais de quinhentos anos, e existem muitas dessas árvores no 
mundo todo. Svami Sankaracarya viveu apenas trinta e dois anos, e 
o Senhor Caitanya viveu quarenta e oito anos. Acaso isso significa 
que as longas vidas das árvores acima mencionadas são mais impor- 
tantes que as vidas de Sankara ou Caitanya?- Vida longa sem valor 
espiritual não é muito importante. Alguém talvez duvide que as árvo- 
res tenham vida porque elas não respiram. Mas cientistas modernos 
como Bose já provaram que existe vida nas plantas, logo, a respi- 
ração não é sinal de verdadeira vida. O Bhãgavatam diz que-o fole 
do ferreiro respira bem profundamente, mas isso não significa que o 
fole tenha vida. O materialista argumentará que a'vida-na árvore e a 
vida no homem não podem ser comparadas porque a árvore não pode 
gozar a vida, comendo pratos saborosos ou desfrutando do intercurso 
sexual. Em resposta a isto, o Bhãgavatam pergunta se outros animais 
como os-cãese os porcos, que vivem na mesma aldeia com os seres 
humanos, não comem e gozam de vida sexual, Ao referir-se especifi- 
camente a ““outros animais", 0 Srimad-Bhãgavatam deixa claro que 
as pessoas que estão simplesmente ocupadas em planejar um melhor 
tipo; de vida animal, consistindo em comer, respirar e acasalar-se, 
também são animais em forma de seres humanos. Uma sociedade 
formada desses animais polidos não pode beneficiar a humanidade 
sofredora, pois um animal pode facilmente. ferir outro animal, mas 
raramente-pode fazer-lhe o bem. 


VERSO 19 


aaga i: g MH 
a Ra a A T: NRN 


sva-vid-varãhostra-kharaih 
samstutah purusah pasuh 

na yai-karna-pathopeto 
jãtu nama gadagrajah 
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Sva—um cão; vit-varâha-—o porco da aldeia, que come excremento; 
uştra—o camelo; kharaih—e pelos anos; samstutah—perfeitamente 
louvada; purusah-—uma pessoa; pasuh—animal; na—nunca; yat— 
dele; karna-—ouvido; patha—caminho; upetah-—alcançado; játu—em 
tempo algum; nâma-—o santo nome; gadãgrajah-—o Senhor Krsna, 
que elimina todos os males. 





TRADUÇÃO 
Homens que são como cães, porcos, camelos e asnos louvam 
aqueles homens que nunca ouvem os passatempos transcenden- 
tais do Senhor Sri Krsna, aquele que elimina todos os males. 


SIGNIFICADO 

A massa geral da população, enquanto: não for sistematicamente 
treinada” à desenvolver um padrão superior de vida em valores espi- 
rituais, não passaráde animais, e neste verso ela foi especificamente 
posta no mesmo nível dos cães, porcos, camelos e asnos. A educação 
universitária moderna praticamente preparaa pessoa para adquirir 
uma mentalidade de cachorro com a qual ela se coloca a serviço de 
um grande amo. Após concluir uma suposta educação, as pessoas apa- 
rentemente eduċadas andam de porta em porta como cães, pedindo 
algum tipo de serviço, ea maior parte delas é dispensada, informada 
de que não há vagas. Assim como os cães são animais desprezíveis 
que servem ao amo fielmente em troca de algumas migalhas de pão, 
O indivíduo serve-fielmente a seu amo sem receber uma recompensa 
condigna: 

As pessoas que não selecionam seu alimento e'que comem'todas 
as espécies de imundície são comparadas a porcos. Os porcos são 
muito interessados em comer excremento. Assim, o excremento é uma 
classe de alimento para um determinado tipo de animal. E mesmo as 
pedras servem de comestíveis: pará um tipo específico de animal ou 
ave. Mas o ser humano não se destina a comer toda e qualquer coisa; 
ele destina-se a comer 'cereais, legumes, frutas, Teite, 'açúcar, etc. O 
alimento animal não se destina ao ser humano: Para mastigar alimento 
sólido, o ser humano tem um tipo específico de dentes destinados a 
cortar frutas e legumes. O ser humano é dotado com dois dentes cani- 
nos, como uma concessão às pessoas que: preferem comer alimento 
animal a qualquer custo. Todos sabem que'o alimento de um homem 
é veneno para outro. Os seres humanos devem aceitar os restos do 
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álimento oferecido ao Senhor Sri Krsna, eo Senhor aceita alimento 
preparado com folhas, flores, plantas, frutas, etc. (Bg. 9:26): Como 
prescrevem as escrituras védicas, nenhum alimento animal é ofereci- 
doao Senhor: Portanto, o ser humano destina-se a comer uma cate- 
goria específica de alimento. Ele não deve imitar os’ animais para 
obter os supostos valores vitamínicos. Por conseguinte, a pessoa'que 
não faz discriminação no que diz respeito a comer é comparada a um 
porco: 

O camelo é um tipo de animal que sente prazer em comer espi- 
nhos: A pessoa que quer desfrutar a vida familiar ou a vida-mundana 
com seu gozo aparente é comparada-ao camelo. A vida materialista 
está cheia de espinhos, e assim'a pessoa deve viver apenas segundo 
o método: prescrito pelas regulações védicas, sópara tirar o maior 
proveito de um mau negócio. No mundo material, à pessoa consegue 
sobreviver sugando o próprio sangue: O ponto central de atração para 
o gozo material é a vida sexual. Desfrutar a vida sexual é sugar o 
próprio sangue, e isto a rigor não precisa de muitas outras explica- 
ções. O camelo também suga seu próprio sangue enquanto mastiga 
galhos espinhentos. Os espinhos que o camelo come cortam-lhe a 
língua, e assim o sanigue começa à fluir dentro da boca do came- 
lo. Os espinhos, misturados com sangùe fresco, criam um sabor para 
o camelo tolo, e assim ele sente falso prazer em comer espinhos. De 
modo semelhante, os grandes magnatas dos negócios, industriais que 
trabalham mui arduamente para ganhar dinheiro através de diferentes 
maneiras e meios questionáveis, comem os resultados espinhentos de 
suas ações, misturados com seu próprio sangue. Portanto, o Bhãga- 
vatam equipara estes sujeitos doentios aos camelos. 

O asno é um animal que é célebre como o maior tolo, mesmo entre 
os animais. O asno trabalha mui arduamente e carrega cargas de peso 
máximo sem conseguir nenhum lucro para ele mesmo,* De um modo 


*Avida humana destina-se a obter valores. Esta vida chama-se arthadam, ou aquilo 
que;pode produzir valores: -Equal é o maior valor da vida? É retornar ao lar; retor: 
nar a0 Supremo; como sc indica no Bhagavad-gitã (8:15). Nosso egoísmo deve fun- 
damentar-se em nossa volta ao Supremo. O asno não conhece: seu interesse -próprio 
E trabalha mui arduamente apenas: para favorecer os: outros. A pessoa que traba- 
Iha mui arduamente apenas paraos outros; esquecendo-se deseu interesse pessoal, 
disponível na forma de vida humana, é comparada a0 asno. No Brahma-vaivarta 
Purâna, afirma-se: 
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geral, quem utiliza o- asno é o lavadeiro, cuja posição social não é 
muito respeitável. Ea qualificação: especial do asno é que ele está 
muito acostumado a-ser chutado pelo sexo oposto. Quando procura 
o-contato:sexual, o asno é chutado pelo: sexo frágil, no entanto, ele 
continua insistindo que a fêmea Ihe conceda o prazer sexual, Portan- 
to, o homem que está sob o domínio da mulher é comparado ao asno. 
A massa em geral da população trabalha mui arduamente, em espe- 
cial na era de Kali. Nesta era, o ser humano realmente está ocupado 
no trabalho de um asno, carregando cargas pesadas e dirigindo fhela 
eriquixás.'O aparente avanço da civilização humana ocupou o ser 
humano no trabalho de um asno. Os trabalhadores nas grandes fá- 
bricas e oficinas também 'se ocupam nesse trabalho pesado, e após 
trabalhar arduamente durante o dia, o pobre trabalhador tem de ser 
novamente chutado pelo sexo frágil, não apenas por causa do gozo 
sexual, mas também devido a tantos afazeres domésticos. 


asitim caturas caiva 
laksâris ta jiva-jâtisu 
bhramadbhih purusaih prapyarm 
mãnusyar janma-paryayãt 


tad apy abhalarâm jatah 
tesâm atmâbhimâninam 

varākānām anāśritya 
govinda-carana-dvayam 


“A vida humana é tão importante que até mesmo os semideuses nos planetas supe- 
riores, às vezes, desejam, adquirir um corpo humano nesta Terra porque só no corpo 
humano a pessoa pode facilmente voltar ao Supremo. Apesar de ter obtido esse 
importante corpo, se a pessoa não restabelece sua eterna relação com Govinda, o 
Senhor Krsna, relação esta que foi interrompida, ela com certeza é um tolo que se 
esqueceu do seu interesse próprio. Esta forma de corpo material humano é obti- 
da através de um processo gradual de evolução de um corpo a outro, no ciclo de 
8.400.000 variedades de vida. E o homem pobre, esquecendo como isso é impor- 
tante para'o seu interesse próprio, envolve-se em tantas ocupações ilusórias para 
elevar os outros à posição de liderança na emancipação política e no desenvolvi- 
mento econômico. Não há mal algum em tentar a emancipação política ou o desen- 
volvimento econômico, mas ninguém deve se esquecer da verdadeira meta da vida: 
todas essas atividades filantrópicas devem ter como objetivo o retorno ao Supre- 
mo: A pessoa que não sabe disso é comparada ao asno que trabalha apenas para os 
outros, sem ter em mente o benefício deles ou o seu próprio benefício: 
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Logo, o fato de o Srimad-Bhãgavatam colocar o-homem «comum 
sem qualquer iluminação espiritual na-categoria de-cães, porcos, ca- 
melos e asnos não é nenhum exagero. Os líderes- dessas massas de 
pessoas ignorantes podem sentir-se muito orgulhosos de serem ado» 
rados por esse grande númēro dè’ċĉães/& porcos, mas isso não é muito 
lisonjeiro. O Bhãgavatam declara abertamente que embora a pessoa 
possaser um grande líder desses cães e porcos disfarçados de homem, 
se ela não tiver interesse em iluminar-se naciência de Krsna, seme- 
lhante líder também é nada mais do que um animal, Ele pode ser 
designado como um animal forte e poderoso, ou um grande animal, 
mas no cálculo do Srimad-Bhãgavatam, ele nunca é colocado na cate- 
goria dos homens, devido ao seu temperamento ateísta. Ou, em outras 
palavras, esses líderes ímpios de homens parecidos com cães e porcos 
são animais maiores, com as qualidades dos animais apresentadas em 
maior proporção. 

VERSO 20 


fr emma à 
asa mp qu! 
Rend iR ag 
a AETAT: NRO 


bile batorukrama-vikramān ye 

na śrnvatah karna-pute narasya 
jihvāsatī dārdurikeva sūta 

na copagāyaty urugāya-gāthāh 


bile—buracos onde moram serpentes; bata—-como; urukrama-—o 
Senhor, que age maravilhosamente; vikramân—proezas; ye—todas 
essas; na—nunca; $rnvatah-—ouvidas; karna-pute—os orifícios audi- 
tivos; narasya-—do homem; jihvã-—línguayasari-—inútil; dãrdurikã-— 
das rãs; iva-—exatamente como isso; sita--ó Sita-Gosvâmi;-na— 
nunca; ca=também; upagãyati—canta em voz alta; urugãya-—dignas 
de-serem cantadas; gathãh-=-canções. 





TRADUÇÃO 
A pessoa que não ouviu as-mensagens sobre as proezas e atos 
maravilhosos da Personalidade de Deus e não cantou ou entoou em 
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voz alta as valiosas canções sobre o Senhor deve ser considerada 
como possuidora de orifícios auditivos semelhantes aos buracos 
onde moram as serpentes e de língua semelhante à língua de uma 
rã. 

SIGNIFICADO 

Presta-se serviço devocional ao Senhor com todos os membros ou 
partes-do "corpo. É a força transcendental dinâmica da alma espiri- 
tual; portanto, o devoto ocupa-se cem por cento a serviço do Senhor. 
A- pessoa pode ocupar-se em serviço devocional quando os senti- 
dos do corpo purificam-se devido ao contato com o Senhor e pode 
prestar serviço ao Senhor coma ajuda de todos os sentidos. Nesse 
caso; os sentidos e a ação dos sentidos devem ser considerados impu- 
rosou materialistas enquanto forem empregados apenas em gozo dos 
sentidos. Os sentidos purificados não se ocupam no gozo dos senti- 
dos, mas no completo serviço ao Senhor. O Senhor é o Supremo e 
possui todos os sentidos, e o 'servo, que é parte integrante do Senhor, 
também tem os mesmos sentidos. Serviço ao Senhor é o uso comple- 
tamente puro dos sentidos, comorse descreve no Bhagavad-gitã. O 
Senhor transmitiu instruções com plenos sentidos, e Arjuna as rece- 
beu com plenos sentidos, e assim houve um perfeito, intercâmbio de 
compreensão sensata e lógica entre o mestre e o discípulo. Com- 
preensão espiritual: não é o mesmo que 'uma descarga elétrica que o 
mestre aplica no discípulo, como alegam tolamente alguns propagan- 
distas. Tudo é repleto de razão e lógica, e a troca de idéias entre o 
mestre e o discípulo é possível apenas'quando a recepção é submissa 
e verdadeira. No Caitanya-caritâmrta, afirma-se que para receber o 
ensinamento transmitido pelo Senhor Caitanya-a pessoa deve ter in- 
telecto é utilizar todos os seus sentidos a fim de que possa entender 
logicamente a grande missão: 

No estado impuro do ser vivo, os vários sentidos estão plenamente 
ocupados em afazeres mundanos. Se o ouvido não está ocupado no 
serviço'ao Senhor, ouvindo o que fala sobre Ele o Bhagavad-gitã ou 
o Srimad-Bhãgavatam, com certeza os orifícios auditivos serão enchi- 
dos com algum refugo. Portanto, as mensagens do Bhagavad-gitã e 
do Srimad-Bhãgavatam devem ser pregadas em todo 'o: mundo em 
alto e bom som. Este é o dever do devoto puro que realmente ouviu 
as fontes perfeitas falar a respeito delas. Muitos querem falar algo 
aos outros, mas como não estão treinados em falar sobre o tema da 
sabedoria védica, todos estão falando tolices,-e-às pessoas que-os 
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recebem não têm nem um pouco de juízo. Existem centenas e milha- 
res de fontes para distribuir notícias do mundo material, e a popu- 
lação do mundo também as está recebendo: De modo'semelhante, a 
população do mundo deve aprender a ouvir os tópicos transcenden- 
tais do Senhor, e o devoto do Senhor deve falar bem alto para que 
todos possam ouvir. As rãs coaxam' bem alto, e com“isso-convidam 
as serpentes para vir comê-las. O ser humano recebe especialmente 
uma língua para cantar os hinos védicos e não para'coaxar como rãs. 
A palavra asati usada neste verso também é significativa. Asari signi- 
fica uma mulher que virou prostituta. Sem nenhuma reputação, a pros- 
tituta não tem boas qualidades femininas. Do mesmo modo, a língua, 
que o ser humano recebe para cantar os hinos védicos'será conside- 
rada uma prostituta sempre que estiver ocupada em cantar alguma to- 
lice mundana: 
VERSO 21 


amo mt qaiea- 


Rent a ais | 
qi io qe ami 
adna MIRA 


bhãrah param patta-kirita-justam 

apy uttamângam na namen mukundam 
Savau karau no kurute saparyam 

harer lasat-kãficana-kankanau vã 


bhãrah--um grande fardo; param-—pesado; patta-—=seda; kirita-— 
turbante; justam-—vestidas com; «api--mesmo; uttama--superiores; 
angam-—partes do corpo; na-—nunca; namet-—se prostram; mukun- 
dam-—O Senhor Krsna, o libertador; Sivau—corpos mortos; karau-= 
mãos; no-—não; kurute—fazem; saparyam-—adoração; hareh—da Per- 
sonalidade de Deus; lasat-—reluzentes; kãficana-—feitas de ouro; kar- 
kanau-—pulseiras; va-—muito embora. 


TRADUÇÃO 
Quando não se prostra diante da Personalidade de Deus que 
pode conceder mukti [liberdade]; a parte superior do corpo, em- 
bora coroada com um turbante de seda, não passa de um fardo 








168 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 3 


pesado. E quando não se ocupam a serviço da Personalidade de 
Deus, Hari, as mãos, embora decoradas com pulseiras reluzentes, 
são como as de um homem morto. 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou antes neste texto, existem três categorias de de- 
votos-do Senhor. O devoto de primeira classe sempre vê que todos 
estão prestando serviço ao Senhor, mas o devoto de segunda classe 
faz distinções entre os devotos e os não-devotos. Os devotos de se- 
gunda-classe, portanto, prestam-se ao trabalho de pregação, e como 
se-menciona-no verso acima, eles devem pregar bem alto'as glórias 
do Senhor. -O devoto de segunda classe aceita discípulos entre os 
devotos de terceira classe e os não-devotos. Às vezes, para tornar-se 
pregador, o devoto de primeira classe desce à categoria de devoto 
de segunda classe. Mas o homem' comum, a quem pelo menos cabe 
tornar-se um devoto de terceira classe, é aqui aconselhado a visitar o 
templo do Senhor e prostrar-se diante da Deidade, muito embora ele 
talvez seja um homem muito rico ou mesmo um rei com um turbante 
de seda ou coroa. O Senhor é o Senhor de todos, incluindo os grandes 
reis e imperadores, e os homens que segundo a opinião da população 
mundana são ricos/devem, portanto, assumir como compromisso vi- 
sitar o templo do Senhor Krsna e prostrarem-se regularmente diante 
da Deidade. Jamais se deve considerar que a forma adorável que o 
Senhor manifesta no templo é feita de pedra ou madeira, pois com 
Sua presença auspiciosa o Senhor, em Sua encarnação arcã como a 
Deidade no templo, mostra imenso favor às almas caídas. Através do 
processo auditivo, como aqui se mencionou antes, é possível passar 
a compreender a presença do Senhor-no templo. Nesse caso, o pri- 
meiro processo no trabalho de rotina do serviço devocional — ouvir 
—éum aspecto essencial. É essencial que todas as classes de devo- 
tos ouçam as fontes autênticas como o Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhãga- 
vatam.-O homem comum que se orgulha de sua posição material e 
não se prostra diante da: Deidade do Senhor no templo, ou que sem 
nenhum conhecimento da ciência desafia a adoração no templo, deve 
ficar sabendo que seu pretenso turbante ou coroa apenas o ajudarão 
a afundar cada vez mais ná água' do ócêano da existência material. 
Aoyafogar-se, um homem que está com un rinde peso sobre sua 
cabeça na certa afundará mais rapidamente que aqueles que não têm 
um grande peso: O homem tolo e arrogante desafia-a ciência'de Deus 
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erdiz que para ele Deus não tem significado; mas ao ficar sob o-do- 
mínio' da lei de Deus e ser surpreendido por alguma doença como a 
trombose cerebral, este homem ímpio, como peso de sua aquisição 
material, afunda no oceano de ignorância. O avanço da ciência mate- 
rialsem consciência de Deus é uma pesada carga sobre a cabeça da 
sociedade humana; e por isso todos devem dar atenção a este grande 
conselho. 

Se o homem comum não tem tempo para adorar o Senhor, ele 
pode pelo menos ocupar-suas mãos em lavar ou varrer o templo do 
Senhor durante alguns minutos. Mahãrája Pratâparudra, o poderosís- 
simorei de Orissa, vivia muito atarefado comseus intensos afazeres 
governamentais, entretanto ele assumiu como-compromisso varrer o 
templo do Senhor Jagannãtha em Puri, uma vez por ano, durante-o 
festival do Senhor. A idéia é que, por mais importante que alguém 
seja, ele tem de aceitar a supremacia do Senhor Supremo. Essa cons- 
ciência de Deus ajudará até mesmo a prosperidade material da pessoa. 
A subordinação de Mahãraja Pratâparudra diante do Senhor Jagan- 





nãtha fez dele-um rei poderoso, tanto que nem'mesmo o grande Pa- 
tane* pôde em sua época entrar em Orissa por causa da presença do 
poderoso MahãrájaPratâparudra. E Mahãrája: Pratâparudra ' acabou 
recebendo a graça do Senhor Sri Caitanya porque aceitou subordinar- 
seao Senhor do Universo. Logo, muito embora tenha em suas mãos 
pulseiras reluzentes feitas de ouro, a-esposa de um homem rico deve 
ocupar-se em prestar serviço ao Senhor- 


VERSO 22 


Ra À mA ai 
fatia Reta ta à 1 
qt ami at gua 
Bem arg RA A 


barhayite te nayane narânam 
lingâni visnor na niriksato 

pãâdau nrmãrm tau druma-janma-bhãjau 
ksetrâni nânuvrajato harer yau 


Nido T::membro de tribos existentes entre o Afeganistão é a Índia. 
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barhiiyite--como plumas:de um pavão; te-—aqueles; nayane-—olhos; 
narânãm-dos homens; lingâni-—-formas; visnoh-—da Personalidade 
de Deus;yna-—não; niriksatah-—olham para; ye—todas essas; padau-— 
pernas; nnãâm-—dos homens; tau--aquelas; druma-janma-—nascidos 
da árvore; bhajau-=como aqueles; ksetrâni— lugares sagrados; na-— 
nunca; anuvrajatah-—se dirigem aos; hareh-—do Senhor; yau-—o qual. 





TRADUÇÃO 
Os'olhos que não olham para as representações simbólicas da 
Personalidade de Deus, Visnu [Suas formas, nome, qualidade, etc.], 
são como os olhos gravados nas plumas do pavão, e as pernas 
que não se locomovem aos lugares sagrados [onde se medita no 
Senhor] são consideradas como troncos de árvores. 


SIGNIFICADO 

Especialmente para os devotos chefes de família; recomenda-se 
com muito vigor o caminho da adoração à Deidade. Na medida-do 
possível, todo chefe de família, sob a orientação do mestre espiritual, 
deve instalar à Deidade de Visnu, em especial formas como Radhã- 
Krsna; Laksmi-Naráyana ou Sitã-Râma, ou qualquer outra forma do 
Senhor, tal como Nrsimha, Varâha, Gaura-Nitãi, Matsya,Kiirma, 
Sãlagrâma-silã e muitas outras formas de Visnu, tais como Trivi- 
krama, Kesava, Acyuta, Vãsudeva, Nãrayana e Dâmodara, como se 
recomenda nos Vaisnava-tantras ou nos Purânas, e a sua família deve 
observar adoração estrita, seguindo as orientações e regulações pró- 
prias de arcanã-vidhi. Qualquer membro da família que tenha mais 
de doze anos de idade deve ser iniciado por um mestre espiritual ge- 
nuíno, e todos os membrosvda família: devem ocupar-se no serviço 
diário ao Senhor, desde as quatro horas da manhã até as vinte e duas 
horas da noite, realizando mangala-ãrãtrika, niraijana, arcanã, pújã, 
kirtana, Smgãra, bhoga-vaikáli; sandhyã-arâtrika, patha, bhoga (à 
noite), Sayana-arátrika, ete. Sob 7a orientação de um mestre espiri- 
tual autêntico, a ocupação nessa adoração à Deidade ajudará muito 
os chefes de família a purificarem sua própria existência e a progre- 
direm bem depressa em conhecimento espiritual. O simples conhe- 
cimento teóricolivresco não 'é suficiente para o devoto neófito. O 
conhecimento livresco é teórico; ao passo que o processo de arcanã 
é prático. Deve-se desenvolver o conhecimento espiritual com uma 
combinação de conhecimento teórico e prático, eeste é o processo 
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que garante a obtenção da perfeição espiritual: Para aprender o ser- 
viço devocional, o devoto neófito depende por completo do mestre 
espiritual competente que sabe como orientar seu discípulo para que 
ele avance e pouco a pouco: volte ao lar, volte ao Supremo. Ninguém 
deve tornar-se-um mestré espiritual farsante e fazer negócios só para 
cobrir suas despesas familiares; é preciso que a pessoa se torne'um 
mestre-espiritual competente para libertar o-discípulo das-garras da 
morté iminente. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura define as quali 
dades genuínas do mestre espiritual, e nessa descrição um dos versos 
diz: 


Sri-vigrahãrâdhana-nitya-nânã- 
srigãra-tan-mandira-mãrjanâdau 

yuktasya bhaktârns ca niyufijato "pi 
vande guroh $ri-caranãravindam 


Sri-vigraha é a arcã, ou a forma apropriada do Senhor que é digna 


de adoração, e o discípulo deve ocupar-se em adorar a Deidade regu- 
larmente através de Srigara, mediante decoração e roupas adequa- 
das, bem como através de mandira-mãrjana, ou a limpeza do templo. 
O próprio mestre espiritual é gentil'em ensinar ao devoto neófito tudo 
isto para ajudá-lo a compreender pouco a pouco o nome, a qualidade, 
a forma, etc., transcendentais do Senhor. 

Apenas ocupando a atenção no serviço ao Senhor, especialmente 
em vestir a Deidade e decorar o têmplo, realizando kirtanas musicais 
e aprendendo as instruções espirituais das escrituras, pode o homem 
comum salvar-se das“atrações cinematográficas infernais e das imun- 
das canções libidinosas divulgadas em toda: parte: pelo rádio. Se a 
pessoa não consegue manter um templo em casa, ela deve ir a um 
templo onde se executam: com regularidade todas essas práticas. Vi- 
sitar o templo de um devoto e ver em um templo bem decorado e 
santificado as formas do; Senhor profusamente adornadas e bem ves- 
tidas infundem na mente mundana uma natural inspiração espiritual. 
As pessoas devem visitar lugares sagrados como Vrndãvana, onde 
semantêm especificamente esses templos -e a adoração à Deidade, 
Outrora, todos os homens ricos, tais como-reis e mercadores abasta- 
dos construfam esses templos sob a orientação de competentes devo- 
tos do Senhor, como os seis Gosvâmis, e é dever do homem comum 
tirar proveito destes templos e dos festivais observados nos lugares 
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sagrados de peregrinação, seguindo os passos dos grandes devotos 
(anuvrajá). Ninguém deve visitar todos esses templos e lugares san- 
tos de peregrinação com mentalidade de turista, mas quando forem a 
esses templos e lugares santificados imortalizados pelos passatempos 
transcendentais do Senhor, todos devem receber orientação de homens 
qualificados que: conheçam a ciência. Isto chama-se anuvraja. Anu 
significa seguir. Portanto, é melhor seguir a instrução do mestre es- 
piritual genuíno, mesmo ao visitar templos e lugares sagrados de pe- 
regrinação. A pessoa que não age dessa maneira está em nível de 
igualdade com uma árvore inerte, condenada pelo Senhor a não se 
mexer. O ser humano desperdiça sua tendência de locomover-se ao 
fazer turismo. Pode-se cumprir o melhor propósito dessas tendências 
locomotoras coma ta aos lugares sagrados estabelecidos pelos 
grandes ãcãryas e desse modo a pessoa não se deixa desencaminhar 
pela propaganda ateísta de homens cobiçosos que não conhecem as- 
suntos espirituais. 





VERSO 23 


sa amarra 
aag nsa a | 
saga aee: 
ATGA T NRN 


jivari chavo bhãgavatânrghri-renum 

na jâtu martyo “bhilabheta yas tu 
sri-visnu-padyã manujas tulasyãh 

svasaii chavo yas tu na veda gandham 


jivan—enquanto vive; Savah-—um corpo morto; bhãgavata-anghri- 
renum-—a poeira dos pés de um devoto puro; na-—nunca; jâtu-—em 
momento: algum; martyah-—mortal; abhilabheta-—recebeu especi- 
ficamente; yah--uma pessoa; tu—mas; sri-—com opulência; vignu- 
padyãh-—dos pés de lótus«de Visnu; manu-jah--um descendente de 
Manu (um homem); tulasyãh-—folhas da árvore de tulasi; svasan— 
enquanto" respira; savah-—continua sendo um corpo morto; yah-— 
quem; tu-=mas; na veda--nunca experimentou; gandham-—o aroma. 
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TRADUÇÃO 
A pessoa que em nenhuma ocasião recebeu sobre sua cabeça a 
poeira dos pés do devoto puro do Senhor com certeza é um corpo 
morto. E a pessoa que nunca experimentou o aroma das folhas de 
tulasi deixadas nos pés de lótus do Senhor também é um corpo 
morto, embora respire. 


SIGNIFICADO 

Segundo Srila Vigvanãtha Cakravarti Thakura, um corpo morto que 
respira é um fantasma. Ao falecer, o homem é considerado morto, 
mas quando ele reaparece sob uma forma: sutil e invisível à nossa 
visão atual e continua agindo, semelhante corpo morto é chamado 
de fantasma. Os fantasmas sempre são péssimos elementos, sempre 
criando dificuldades para os outros. Do mesmo modo, os não-devo- 
tos fantasmagóricos que não respeitam os devotos puros, nem a Dei- 
dade de Visnu nos templos, a todos os instantes criam para-os 
devotos uma situação temerosa. O Senhor nunca aceita alguma ofe- 
renda feita por esses fantasmas impuros. Existe um ditado comum 
segundo o qual a pessoa deve primeiro amaro cachorro do amado 
para então poder mostrar algum sentimento “amoroso pelo amado. 
Alcança a fase de devoção pura quem serve com sinceridade a um 
devoto puro do Senhor. Portanto, no serviço devocional ao Senhor a 
primeira condição é tornar-se servo do devoto puro do Senhor e'sa- 
tisfaz esta condição quem: “'recebe a poeira dos pés de lótus de um 
devoto puro que também prestou serviço a outro devoto puro”? Este 
é método de sucessão discipular ou paramparã devocional. 

Maharaja Rahigana perguntou ao grande santo Jada Bharata como 
foi que ele alcançara a fase de paramaharnsa liberado, e o grande 
santo deu a seguinte resposta (Bhãg. 5.12.12.): 





rahiganaitat tapasã na ) 
na cejyayânirvapanad grhad va 
na cchandasã naiva jalâgni-siáryair 
vinã mahat-pâda-rajo "bhisekam 


*Ó rei Rahúgana, enquanto alguém não for abençoado com a poeira 
dos pés dos grandes devotos, ele não alcançará a fase do serviço de- 
vocional perfeito, ou a fase de vida de paramaharnsa. Ninguém pode 
alcançá-la só porque se submete a tapasya [austeridades), executa 








174 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap:3 


o processo de adoração védica, aceita a ordem de vida renunciada, 
cumpre comos deveres da vida familiar, canta hinos védicos, ou pra- 
tica penitências 'sob o sol-escaldante, dentro-da'água fria-ou diante 
do fogo abrasador.” 

Em outras palavras, o Senhor Sri Krsna é propriedade de Seus de- 
votos puros incondicionais, e nesse caso só-os: devotos podemdar 
Krsna a outro devoto; Krsna nunca é obtido diretamente. Portanto, o 
Senhor Caitanya Se designava como gopi-bhartuh pada-kamalayor 
dãsa-dasânudasah, ou “tó mais obediente servo dos servos do Senhor, 
que mantém as gopis, as donzelas de Vrndãvana””. Por conseguinte, 
o-devoto puro nunca'se aproxima diretamente-do Senhor, mas tenta 
satisfazer o servo dos servos do Senhor; e assim o Senhor fica satis- 
feito, e só então pode o devoto saborear as folhas de tulasi deixadas 
em Seus pés de lótus: No Brahrha-sarnhitã afirma-se-que para encon- 
trar'o-Senhor, ninguém precisa tornar-se um grande erudito em lite- 
ratura védica, pois Ele é fácil de ser alcançado através de Seu devoto 
puro. Em: Vmdavana, todos'os devotos puros rogam:a misericórdia 
de Srimati Rádharâni, a potência de prazer do Senhor Krsna. Srimati 
Radhãrâni constitui aquilo que equivale ao aspecto feminino-e-dócil 
do todo supremo, representando a fase de perfeição da natureza femi- 
nina existente no mundo. Portanto, a misericórdia de Radharâni é mui 
rapidamente acessível aos devotos sinceros; eno caso de Ela reco- 
mendar ao Senhor Krsna esse devoto, o Senhor imediatamente aceita 
que o devoto passe a associar-se com Ele. Conclui-se, portanto, que a 
pessoa deve levar 'mais a sério a busca da misericórdia do devoto, e 
não diretamente a misericórdia do Senhor, e-com essa sua atitude (con- 
tando como respaldo do devoto), a atração natural pelo serviço ao 
Senhor será revivida. 








VERSO 24 
ento qo q 
va quanta: 
a Arara qa Ana 
Ros mag et iam 


tad asma-sãram hrdayam batedam 
yad grhyamânair hari-nâma-dheyaih 


Serviço devocional puro 


na vikriyetâtha yadã vikãro 
netre jalam gatra-ruhesu harsah 


tat=aquele; asma-sãram-—é de aço; hrdayam-—coração; bata idam— 
Com-certeza aquele; yat—o qual; grhyamânaih-—apesar de cantar; 
hari-snâma-—o santo nome do Senhor; dhevaih-—com' concentração 
mental; na-—não; vikriyeta—-muda; atha-—assim; yadã-—quando; vi- 
kãrah-—reação; netre—nos olhos; jalam-—lágrimas; gãtra-ruhesu— 
nos poros; harsah-—erupções de êxtase. 


TRADUÇÃO 
Com certeza, é de aço o coração que, apesar de a pessoa -can- 
tar o santo nome do Senhor com concentração, não se modifica 
quando ocorre o êxtase, lágrimas enchem os olhos e os cabelos se 
arrepiam. 


à SIGNIFICADO 

Observemos para o nosso-próprio benefício que nos três primeiros 
capítulos do Segundo Canto apresenta-se um processo gradual de de- 
senvolvimento do serviço devocional. No Primeiro Capítulo, enfa- 
tizou-se que, para alcançar consciência de Deus, o passo inicial no 
serviço devocional-consiste em ouvir e cantar, e recomenda-se aos 
principiantes uma concepção grosseira da forma universal da; Per- 
sonalidade de Deus. Conhecendo essa: concepção grosseira-em que 
Deus manifesta Sua energia materjal, a pessoa se capacita a espiri- 
tualizar a mente e os-sentidos e a concentrar pouco a pouco a mente 
no Senhor Visnu, o Supremo, que como Superalma está presente em 
todos os corações e em toda a parte, em todo átomo do universo mate- 
rial. O sistema de paiica-upãsanã, que recomenda ao homem comum 
cinco atitudes mentais, também é instituído com este fim, a-saber,-o 
desenvolvimento gradual, adoração do superior, que pode se-apresen- 
tar sob a forma do fogo, da eletricidade, do Sol, da massa de seres 
vivos, do-Senhor Siva, e: finalmente, da Superalma impessoal, a're- 
presentação parcial do Senhor Visnu: Todos eles são deseritos-com 
muito esmero no Segundo Capítulo, mas o Terceiro Capítulo continua 
prescrevendo o desenvolvimento depois que a pessoa alcançou de 
fato a fase na qual ela passa a adorar Visnu, ou o serviço devocional 
puro, e a fase madura: na qual se presta adoração a Visnu está aqui 
intimamente relacionada com a mudança pela qual passa o coração: 
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Todo o processo de cultura espiritual serve para-mudar o coração 
do ser vivo que passa a«conhecer sua eterna relação com o Senhor 
Supremo como um servo subordinado, sua eterna posição constitu- 
cional. Logo, como progresso do'serviço devocional, à mudança a 
que o coração se submete manifesta-se através do desapego gradual 
da sensação de: gozo material estimulada pelo falso desejo de asse- 
nhorear-se do mundo e através de um aumento da atitude que consis- 
te emprestar serviço amoroso ao Senhor. Vidhi-bhakti, ouo serviço 
devocional regulado prestado com os membros do corpo (a saber, os 
olhos, os ouvidos, o nariz, as mãos e as pernas, como já se explicou 
aqui antes), é agora enfatizado nésta passagem em relação à mente, 
que-serve de ímpeto para todas as atividades dos membros do corpo. 
Espera-se de qualquer maneira que, desempenhando serviço devocio- 
nal regulado, a pessoa'acabe manifestando uma mudança-em seu co- 
ração. Se não houver essa mudança, o coração deverá ser considerado 
de aço, pois não se derrete nem mesmo quando se canta o santo nome 
do Senhor. Devemos sempre'lembrar que ouvir e cantar são os prin- 
cípios básicos do cumprimento dos deveres devocionais, e quando 
realizados adequadamente, advirá o-consequente êxtase, com sinais 
de lágrimas nos olhos e arrepio dos pêlos do corpo. Essas consequên- 
cias-são naturais e são os sintomas preliminares da fase de bhãva, 
que ocorre antes que a pessoa alcance a fase de perfeição, prema, 
amor por Deus. 

Se nenhuma mudança ocorre, nem mesmoapós ouvir e cantar con- 
tinuamente os santos nomes do Senhor, talvez isso se deva apenas às 
ofensas. Esta é a opinião do Sandarbha. Ao começar a cantar o santo 
nome do Senhor, se o devoto não tomar nenhum cuidado para evitar 
as dez classes de ofensas aos 'pés' do santo: nome, com certeza as 
lágrimas nos olhos e o arrepio dos pêlos do corpo não provocarão 
sentimentos de saudade. 

A fase-de bhãva manifesta-se através de oito sintomas transcen- 
dentais, a saber, inércia, transpiração, arrepio dos pêlos do corpo, voz 
embargada, tremor, palidez do corpo, lágrimas nos olhos e, final- 
mente, transe, O Néctar da Devoção, um estudo sumário do Bhakti- 
rasâmrta-sindhu de Srila Rúpa Gosvami, explica esses sintomas e 
vividamente descreve outros fenômenos transcendentais, nas mani- 
festações estáveis e dinâmicas. 

Srila Visvanâtha Cakravarti Thakura faz*uma forte crítica a todas 
essas exibições de bhãva quando algum neófito inescrupuloso tenta 
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imitar esses sintomas, buscando apreciação barata. Não apenas Vigva- 
nãtha Cakravarti, mas também Srila Ripa Gosvâmi, lhes tecem seve- 
ras críticas. Às vezes, os devotos mundanos (prakrta-sahajiyãs) tentam 
imitar todos esses oito sintomas de êxtase, mas os falsos sintomas 
são imediatamente detectados quando a pessoa vê o pseudodevoto 
entregue a tantas atividades proibidas: Muito embora decorada com 
os sinais de um devoto, a pessoa viciada-em fumar, beber, ou em 
praticar sexo ilícito com mulheres não pode ter todos esses sintomas 
extáticos. Mas se observa que às vezes esses sintomas são delibera- 
damente imitados, e por essa razão Srila Visvanâtha-Cakravarti lança 
aos imitadores a acusação de que seus corações são de pedra 

vezes são inclusive afetados. pelo reflexo desses sintomas transcen- 
dentais, mas se entretanto insistem em praticar os hábitos proibidos, 
então são cas ão há nenhuma esperança de obter a 
compreen: 

Ao encontrar-se com/Srila Ramânanda Raya de Kavaur às margens 
do Godavari, o Senhor Caitanya desenvolveu todos, estes sintomas, 
porém, devido à presença de alguns brãhmanas não-devotos que eram 
assistentes do Raya, o Senhor conteve esses sintomas. Logo, por certas 
razões circunstanciais às vezes eles não são, visíveis nem mesmo no 
corpo de um primoroso devoto. Portanto, a verdadeira bhãva estável 
manifesta-se definidamente quando cessam os desejos materiais (ksãn- 
ti), cada momento é utilizado no transcendental serviço amoroso ao 
Senhor (avyãrtha-kãlatvam), sempre se deseja glorificar o Senhor 
(nãâma-gãne sadã ruci), é grande a atração por viver na terra do 
Senhor (pritis tad-vasati sthale), é completo o desapego da felicidade 
material (virakti), e não há orgulho (mãna-siúnyatã). Quem desenvol- 
veu todas essas qualidades transcendentais está de fato na fase de 
bháva, diferentemente do devoto mundano ou do imitador cujo cora- 
ção é de pedra. 

Todo o processo pode ser resumido da seguinte maneira: O devoto 
avançado que canta o santo nome do Senhor sem cometer nenhuma 
ofensa e é amistoso com todos pode realmente saborear o gosto 
transcendental reservado a quem glorifica o Senhor. E como resulta- 
do desta compreensão, desenvolve-se a cessação de todos'os desejos 
materiais, etc., como se menciona-acima. Como estão na etapa: de 
serviço devocionalinferior, os neófitos invariavelmente são invejosos, 
tanto que inventam seus próprios processos-e meios de regulações 
devocionais sem seguir os acãryas. Nesse caso, mesmo que: sejam 
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vistos cantando o santo nome do Senhor constantemente, não podem 
saborear o gosto transcendental do santo nome. Portanto, condena-se 
a pessoa que, por exibição, fica com os olhos cheios dágua, treme, 
transpira ou perde a consciência. Entretanto, eles podem entrar em 
contato com um devoto puro do Senhor e corrigir seus maus hábitos; 
caso contrário, continuarão á ter'o coração de pedra'e a ser rebeldes 
a qualquer tratamento. Para que se empreenda uma marcha completa 
e progressiva-no caminho de volta ao lar, de volta ao Supremo, é 
preciso aceitar as instruções das escrituras reveladas transmitidas por 
um devoto:que as compreende. 


VERSO 25 
anidan  asgrs 
AT ATI: | 


tm mafia 
Fara ut ara gue IIRS 


athâbhidhehy anga mano-nukilam 
prabhagase bhagavata-pradhânah 

yad âha vaiyasakir àtma-vidyã- 
visárado nrpatim sadhu prstah 











atha-—portanto; abhidhehi—por favor, explica; anga—ó Súta Go- 
svami, manah-—mente; anukilam—favorável à nossa mentalidade; 
prabhásase—és tu quem fala; bhãgavata—o grande devoto; pradha- 
nah—o principal; yat aha-—aquilo que ele falou; vaiyasakih—Suka- 
deva Gosvâmi, atma-vidyã-—conhecimento transcendental, visãra- 
dah—hábil, nrpatim—ao rei; sadhu—muito bom; prstah—sendo in- 
terpelado. 


TRADUÇÃO 

Ó Súita Gosvami, tuas palavras são agradáveis às nossas mentes. 
Portanto, por favor, explica-nos isto da mesma maneira como foi 
falado pelo grande devoto Sukadeva Gosvâmi, que tem muito co- 
nhecimento transcendental, e que respondeu às perguntas formu- 
ladas por Mahãrãja Pariksit. 


Verso 25] Serviço devocional puro 


SIGNIFICADO N 
O conhecimento explicado por um ācārya anterior, tal como $u- 
kadeva Gosvāmī, e seguido por outro que veio depois, tal como Sūta 
Gosvāmī, sempre é conhecimento transcendental poderoso e portanto 
é penetrante e útil a todos os estudantes submissos. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Terceiro Capítulo, do Śrīmad- FBhigavatam, intitulado “Serviço 
devocional puro: a mudança no coração” 










CAPÍTULO QUATRO 


O processo da criação 


VERSO 1 












Has 
aqi qamafeaaa I 
suar afã pot aaa: at ara dt 


sūta uvāca 
vaiyāsaker iti vacas 
tattva-niscayam atmanah 
upadhãrya matim krsne 
auttareyah satim vyadhãt 










sūtah uvāca—Sūta Gosvāmī disse; vaiyāsakeh—de Sukadeva Go- 
svāmī; iti—assim; vacah—palavras; tattva-niścayam—aquilo'que com- 
prova a verdade; ātmanah—no eu; upadhãrya-—tendo acabado de 
compreender; matim-—concentração mental; krsne—no Senhor Krsna; 
auttareyah-—o filho de Uttarã; satim-—casto; vyadhat-—aplicou. 
















TRADUÇÃO 

Súta Gosvâmi disse: Mahãraja Pariksit, o filho de Uttará, após 
ouvir as palavras de Sukadeva Gosvâmi, todas as quais falavam 
sobre a verdade do eu, passou a concentrar-se fielmente no Senhor 
Krsna. 

SIGNIFICADO 

A palavra satim é muito significativa. Quer dizer “existindo” e 
““casto”. E ambos os significados são perfeitamente aplicáveis no 
caso de Mahãraja Pariksit. Todo o dinamismo védico serve para 
atrair nossa atenção indesviável inteiramente para-os pés de lótus do 
Senhor Krsna, como instrui o Bhagavad-gitã (15.15). Felizmente, 
quando seu corpo ainda estava-se'formando no ventre de sua mãe, 
ja Pariksit já sentia-atração pelo Senhor. No ventre de sua 
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mãe, ele foi golpeado pela brahmastra, a bomba atômica disparada 
por Asvatthâmã, mas pela graça do Senhor ele escapou de ser quei- 
mado pela arma incandescente, e desde então o rei nunca parou de 
concentrar sua mente no Senhor Krsna, que o tornou deveras casto 
no serviço devocional. Logo, como umá consequência natural, ele 
era um devoto casto do Senhor, e quando continuou ouvindo Srila 
Sukadeva Gosvâmi falar que a pessoa deve adorar apenas o Senhor 
e ninguém ma ando ela repleta de todos os desejos, ou sem 
nenhum desejo, sua afeição natural por Krsna se fortaleceu. Já co- 
mentamos estes tópicos. 

Para se tornar um devoto puro do Senhor, há dois aspectos funda- 
mentais, a saber, ter/a/oportunidade-de nascer em-família de devo- 
tos e ter as bênçãos de um mestre espiritual genuíno. Pela graça do 
Senhor Krsna, Pariksit Maharãja recebeu as duas prerrogativas. Ele 
nasceu na família de devotos:do quilate dos Pândavas, e só para dar 
continuidade à dinastia dos Pandavas e mostrar-lhes favor especial, o 
Senhor salvou especificamente Mahãraãja Pariksit, que mais tarde, por 
arranjo do Senhor, foi amaldiçoado pelo jovem filho de um brãhmana 
e conseguiu obter a associação de um mestre espiritual do nível de 
Sukadeva Gosvâmi. No Caitanya-caritâmrta, afirma-se que a pessoa 
afortunada, pela misericórdia do mestre espiritual e do Senhor Krsna, 
alcança o caminho do serviço devocional. Isto aplica-se com perfei- 
ção no:caso de Maharãja Pariksit, Tendo nascido em família de devo- 
tos, ele automaticamente entrou em contato com o Senhor Krsna, e 
após ter este contato, ele sempre se lembrava dEle.'Por conseguinte, 
o Senhor Krsna continuou dando ao rei outra oportunidade para o 
desenvolvimento do serviço devocional, aproximando-o de S$ukadeva 
Gosvâmi, um devoto resoluto do Senhor com perfeito conhecimento 
em auto-realização; E ouvindo um mestre espiritual genuíno, ele foi 
deveras capaz de continuar; concentrando: sua mente casta-no Senhor 
Krsna, como era de se esperar. 
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VERSO 2 
SERENATA rega l 
tri is frei fiat mai ANRI 

dtma-jãyã-sutâgara- 
pasu-dravina-bandhugu 


O processo da criação 


rajyecâvikale nityam 
viridham mamatam jahau 





Orpi yā—esposa; suta—filho; ägãra—palácio; pasu- 
cavalos e elefantes; dravina-—tesouraria; bandhusu-—por amigos e 
parentes; rãjye—no reino; ca-também; avikale—sem se deixar per- 
turbar; nityam-—constante; viriidhãm-—profundamente enraizada; ma- 
matâm-— afinidade; jahau-—abandonou. 


TRADUÇÃO 
Como desenvolveu uma sincera atração por Krsna, Mahãrája 
Pariksit conseguiu deixar de sentir profunda afeição por seu corpo 
pessoal, sua esposa, seus filhos, seu palácio, 'seus animais como 
cavalos e elefantes, sua tesouraria, seus amigos e parentes, e seu 
reino indisputável. 


SIGNIFICADO 

Tornar-se liberado significa livrar-se de dehâtma-buddhi, o apego 
ilusório às coberturas corpóreas pessoais e a tudo o que está relacio- 
nado com o corpo, a saber, esposa, filhos e todos os outros emara- 
nhamentos. A pessoa escolhe uma esposa para obter conforto físico, 
eo resultado são filhos. Quem casa quer casa, e para ficar com uma 
esposa'e criar os filhos a pessoa precisa conseguir uma residência. 
Animais como cavalos, elefantes, vacas e cães são- todos animais 
domésticos, e o pai de família tem de mantê-los-como parafernália 
doméstica. Na civilização moderna, os cavalos e elefantes foram subs- 
tituídos por carros e veículos com considerável poder de tração. Para 
custear todas as obrigações domésticas, a pessoa tem de aumentar o 
saldo bancário e preocupar-se muito com a sua tesouraria, e para 
mostrar a opulência de beris materiais, elà precisa manter boas rela- 
ções com amigos e parentes, bem como tornar-se muito cuidadosa em 
manter O status quo; Isso chama-se civilização material constituída 
de apego material. A devoção ao Senhor Krsna significa desinteres- 
se por todos os apegos materiais acima mencionados. Pela graça do 
Senhor Krsna, Mahãraja Pariksit recebeu todas as condições mate- 
riais favoráveis e um reino indisputável no qual podia reinar sem ser 
jamais perturbado, mas pela graça do Senhor conseguiu abandonar 
todas as ligações com o apego material. Esta é a posição do devoto 
puro. Mahārāja Pariksit, devido à sua afeição natural pelo Senhor 
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Krsna como um devoto do Senhor, sempre executava em prol do 
Senhor seus deveres reais, e-como um rei responsável pelo mundo, 
sempre era cuidadoso em impedir que a influência de Kali se infil- 
trasse em seu reino. O devoto do Senhor nunca pensa que sua parafer- 
nália doméstica é propriedade sua, mas usa tudo a serviço do Senhor. 
Desse modo, as entidades vivas:sob o cuidado de um devoto obtêm 
a oportunidade de compreender Deus ao seguirem esse devoto que 
age como seu mestre. 

O apego à parafernália doméstica e ao Senhor Krsna não combi- 
nam muito bem. Um apego é o caminho da escuridão e o outro é o 
caminho da luz. Onde há luz; não há escuridão, e-onde há escuridão, 
não há luz. Mas com uma atitude de serviço ao Senhor, o devoto 
competente pode colocar tudo no caminho da luz, e aqui o melhor 
exemplo são os Pandavas. Mahãrája Yudhisthira e-chefes de família 
como ele podem transformar tudo em luz, empregando a serviço do 
Senhor as supostas riquezas materiais, mas alguém despreparado ou 
incapaz de consagrar tudo ao serviço do Senhor (nirbandhah krsna- 
sambandhe) precisa abandonar todas as ligações materiais para que 
então consiga ouvir e cantar as glórias do Senhor, ou em outras pala- 
vras, alguém que, como Maháãraja Pariksit; pelo menos durante um 
dia ouvit-com: seriedade o Srimad-Bhãgavatam ser transmitido por 
uma personalidade competente como Sukadeva Gosvâmi, pode acabar 
perdendo todo o interesse pelas coisas materiais: Não há nenhum pro- 
veito em simplesmente imitar Mahãrája Pariksit e ouvir homens pro- 
fissionais falar mesmo por setecentos anos'o Bhãgavatam. Aceitar O 
Srimad-Bhãgavatam como meio de custear a manutenção da família 
é a espécie mais grosseira de ofensa nâmaparâdha aos pés do Senhor 
(sarva-subha-kriyã-sâmyam api pramãâdah). 

















VERSOS 3-4 


rs Qatar ent qua qua: | 
SMART Aga Ema BI 
dai Raa daaah Aai aTa l 
m maA maai i a RA 


papraccha cemam evãrtham 
yan mãtm prechatha sattamãh 


O processo da criação 


krsnânubhiiva-Sravane 
sraddadhano mahã-manãh 


sarnsthãm vijhiãya sannyasya 
karma trai-vargikam ca yat 

vasudeve bhagavati 
atma-bhãvarn drdham gatah 


papraccha-—perguntou; ca—também; imam-—Íisto; eva-—exatamen- 
te como; artham-—propósito; yat-—esse; mãm-—a mim; prechatha— 
estais perguntando; sattamah—ó grandes sábios; krgna-anubhava-— 
absorto em pensar em Krsna; sravane-—-em ouvir; sraddadhânah— 
cheio de fé; mahã-manãh-—a grande alma; sarmsthãm-—morte; vi- 
jfiãya-—estando informado; sannyasya—renunciando; karma-—ativi- 
dades fruitivas; trai-vargikam-—os três princípios: religião, desenvol- 
vimento econômico e gozo dos sentidos; ca-—também; yat-—o que 
possa ser; vasudeve-—pelo Senhor Krsna; bhagavati-—a Personalidade 
de Deus; atma-bhãvam-—atração amorosa; drdham-—firmemente fixo; 
gatah—alcançou. 








TRADUÇÃO 

Ó grandes sábios, a grande alma Mahārāja Parīkşit, sempre 
absorto em pensar no Senhor Krsna, sabendo muito bem de-sua 
morte iminente, renunciou a todas as espécies de atividades frui- 
tivas, a saber, atos de religião, desenvolvimento econômico e gozo 
dos sentidos, e então fixou-se firmemente em seu amor natural 
por Krsna e formulou todas essas perguntas, exatamente como 
estais dirigindo-as a mim. 


SIGNIFICADO 

As três atividades manifestas sob a forma de religião, desenvolvi- 
mento econômico e gozo dos sentidos em geral exercem atração sobre 
as almas condicionadas que lutam pela existência no'mundo material. 
Essas atividades reguladas prescritas nos Vedas constituem o conceito 
de vida karma-kândiya, e os chefes de família são aconselhados a se- 
guirem as regras simplesmente para desfrutarem de prosperidade ma- 
terial tanto nesta vida quanto na próxima. A maioria das pessoas se 
sente atraída a essas atividades. Mesmo nos empreendimentos de sua 
moderna civilização ímpia, as pessoas estão mais preocupadas com 
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o desenvolvimento econômico €o gozo dos sentidos sem precisarem 
recorrer a sentimentos religiosos. Como grande imperador do mundo, 
Maharãja Pariksit tinha de observar as regulações contidas na seção 
karma-kândiya dos Vedas, porém, com seu ligeiro contato com Suka- 
deva Gosvami, ele pôde entender perfeitamente que o Senhor Krsna, 
a Absoluta Personalidade de Deus (Vasudeva), por quem ele desde o 
seu nascimento tinha um amor natural, é tudo, e assim ele foi firme 
em fixar sua mente nEle, renunciando a todas as modalidades de ati- 
vidades védicas karma-kândiya. Após muitos e muitos nascimentos 
o jniâni atinge essa fase de perfeição. Os jfiânis, ou os filósofos em- 
píricos que se esforçam pela liberação, são milhares de vezes superio- 
resaos trabalhadores fruitivos, e dentre centenas de milhares desses 
inis há um que de: fato se libera: E dentre centenas de milhares 
dessas pessoas liberadas, é raro encontrar pelo menos uma pessoa 
que consiga fixar com firmeza sua mente nos pés de lótus do Senhor 
Sri Krsna, como o próprio Senhor declara no Bhagavad-gitã (7.19). 
A palavra mahã-manãh, serve para dar a Mahãraja Pariksit uma qua 
lificação especial, pondo-o em nível de igualdade com os mahat- 
mãs descritos no Bhagavad-gitã. Ainda em épocas recentes surgiram 
muitos mahãtmãs dessa espécie, e eles também abandonaram todas 
as concepções de vida karma-kândiya, deixando-se ficar única e ex- 
clusivamente sob a dependência da Suprema Personalidade de Deus 
Krsna. O Senhor Caitanya, que é o próprio Senhor Krsna, ensina-nos 
em Seu Siksistaka (8): 














aslisya vã pada-ratâm pinastu mãm 
adar$anãn marma-hatam karotu vã 

yathã tathã vã vidadhãtu lampato 
mat-prãna-nathas tu sa eva nãparah 


“O Senhor Krsna, que é o amante de muitas’ devotas, talvez abrace 
esta criada inteiramente rendida ou talvez me pise com Seus pés, ou 
mesmo quem sabe despedace o meu coração, ausentando-Se de mim 
por longo tempo, mas mesmo assim Ele simplesmente continua sendo 
o Senhor Absoluto do meu coração 

Srila Rúpa Gosvami pronunciou essas palavras: 





viracaya mayi dandam dina-bandho dayâmi vã 
gatir iha na bhavattah kacid anyã mamáãsti 


Verso 4] O processo da criação 


nipatatu sata-koti-nirbharam va navâmbhah 
tad api kila-payodah stityate catakena 


“Ó Senhor dos, pobres, faze de mim o que quiseres, dá-me miseri- 
córdia ou punição, mas neste mundo a única pessoa a quem posso re- 
correr é Vossa Qnipotência, O pássaro cátaka sempre pede que venha 
nuvem, não importa se ela derrame chuva ou provoque um, raio.”” 

Srila. Madhavendra Puri, guru do mestre. espiritual do “Senhor 
Caitanya, apartou-se de todas as obrigações karma-kândiya com as 
seguintes palavras: 


sandhyã-vandana bhadram astu bhavato bhoh snãna tubhyam namo 
bho devãh pitaras ca tarpana-vidhau naham ksamah ksamyatâm 
yatra kvâpi nisadya yadava-kulortamasya karnsa-dvisah 
smãram smãram agham harâmi tad alan manye kim anyena me 


*Ó minha oração vespertina, desejo-te todo o bem. Ó meu banho 
matinal, despeço-me de ti. Ó semideuses e antepassados, por favor, 


perdoai-me. Sou incapaz de continuar realizando oferendas para o 
vosso prazer. Agora decidi livrar-me de todas as reações de meus 
pecados, simplesmente lembrando-me em toda è qualquer parte do 
grande descendente de Yadu e do grande inimigo de Kamsa fo Senhor 
Krsna]. Creio que para mim isto é suficiente. Logo, que adiantam 
outras tarefas?” 

Srila Madhavendra Puri continuou dizendo: 


mugdham mãm nigadantu niti-nipunã bhrântarm muhur vaidikāh 
mandaria bândhava-saficayã jada-dhiyarm muktâdarah sodarah 

unmattam dhanino viveka-caturah kamam mahã-dambhikam 
moktui na ksâmate manãg api mano govinda-pada-sprhâm 


**Que o moralista mordaz me acuse de estar iludido; não me importo. 
Os peritos em “atividades védicas podem caluniar-me, dizendo que 
estou desencaminhado; amigos e parentes podem chamar-me de frus- 
trado; meus irmãos podem chamar-me de tolo; os ricos mamonistas 
podem apontar-me como, um: louco: e; os filósofos eruditos podem 
afirmar que sou muito orgulhoso; mesmo assim, minha mente não se 
afasta um só centímetro da determinação de servir os pés de lótus de 
Govinda, embora eu seja incapaz de adotar este procedimento.” 
E Prahlāda Mahārāja também disse: 
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dharmãrtha-kâma iti yo "bhihitas trivarga 
Tksã trayi naya-damau vividhã ca vartã 

manye tad etad akhilam nigamasya satyam 
svatmirpanam sva-suhrdah paramasya pumsah 





“A religião, o desenvolvimento e 





nômico e o gozo dos sentidos são 


famosos como três meios de alcançar o caminho da liberação. Dentre 
esses, Tksã trayi em especial, i.e., o conhecimento acerca do eu, o co- 
nhecimento acerca dos atos fruitivos e da lógica e também da política 





e economia são diferentes meios de subsistência. Todos estes são di 
rente s da educação védica, e portanto eu os considero ocupa- 
ções temporárias. Por outro lado, a rendição ao Senhor Visnu é o 
verdadeiro ganho na vida, e eu a considero a verdade última.” (Bhãg. 
71.6.26) 

O Bhagavad-gitã (2.41) conclui todo o assunto como vyavasayãt- 
mikã buddhih, ou o caminho absoluto da perfeição. Sri Baladeva 
Vidyabhiisana, um grande erudito vaisnava, define isto como bha- 
gavad-arcanã-rapaika-niskama-karmabhir visuddha-cittah — aceitar 
o transcendental serviço amoroso, ao Senhor como dever primordial, 
livre de reação fruitiv; 

Logo, Mahãrâja Pariksit estava completamente certo quando aceitou 
com firmeza os pés de lótus do Senhor Krsna, renunciando a todos 
os conceitos de vida karma-kândiya. 








tem: 











VERSO 5 


qtas 
giii ad a ada aa | 
at fada ei to tra: RAI 


rãjovãca 





samicinam vaco brahman 
sarva-jfiasya tavânagha 
tamo visiryate mahyam 


hareh kathayatah kathâm 





rājā uvaca-—o rei disse; samicinam-—perfeitamente corretas; va- 
cah—palavras; brahman-—ó brahmana erudito; sarva-jiasya-—alguém 
que conhece tudo; tava—tua; anagha-—sem nenhuma contaminação; 
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tamah—a escuridão da ignorância; visiryate-—aos poucos desapare- 
cendo; mahyam—a mim; hareh-—do Senhor; kathayatah—à medida 
que falas; kathâm-—tópicos. 


TRADUÇÃO 
Mahãraja Pariksit disse: Ó brãhmana erudito, conheces tudo 
porque não tens contaminação material. Portanto, tudo o que me 
falaste parece perfeitamente certo. Tuas palavras aos poucos estão 
destruindo essa escuridão, a minha ignorância, pois narras os tó- 
picos do Senhor. 


SIGNIFICADO 
A experiência prática de Mahãrája Pariksit é revelada nesta passa- 
gem, mostrando que os tópicos transcendentais do Senhor são como 
injeções aplicadas no devoto sincero que os recebe de alguém em 
quem não há nenhum vestígio de máculas materiais. Em outras pala- 
mensagens do Srimad-Bhãgavatam que homens profissionais 


transmitem a uma audiência karma-kândiya jamais exercem essa ação 
milagrosa aqui mencionada. Ouvir com' devoção as mensagens do 
Senhor não é como ouvir tópicos ordinários; portanto, a ação será 
sentida pelo ouvinte sincero que notará o gradual desaparecimento da 
ignorâne 


yasya deve parã bhaktir 
yathã deve tathã gurau 
tasyaite kathitã hy arthah 
prakãasante mahãtmanah 
(Svetasvatara Upanisad 6.23) 


Ao receber alimento para comer, o homem faminto simultanea- 
mente mata sua fome e delicia-se com a refeição. Logo, ele não pre- 
cisa perguntar se realmente alimentou-se ou não. A prova crucial de 
que alguém ouviu o Srimad-Bhãgavatam é que ele, com esse ato, 
obteve iluminação positiva. 


VERSO 6 


qa a Afeto aerea | 
ae ma Ra gemi: R 
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bhiiya eva vivitsâmi 
bhagavān âtma-mayayã 

yathedam srjate visvam 
durvibhãvyam adhisvaraih 





bhixyah-—novamente; eva-—também; vivitsâmi—quero aprender; bha- 
gavân-—a Personalidade de Deus; dtma-—pessoais; miyayã-—através 
das energias; yathã--como; idam-—este mundo fenomenal; syjare-— 
visvam-—Universo; durvibhavyam —inconcebível; adhisvaraih-— 
aos grandes semideuses. 








TRADUÇÃO 
Peço-te que me deixes ficar sabendo como a Personalidade de 
Deus, através de Suas energias pessoais, cria esses universos feno- 
menais como eles são, os quais são inconcebíveis até mesmo para 
os grandes semideuses. 











SIGNIFICADO 
A importante questão da criação do mundo: fenomenal surge em 
toda mente inquisitiva, e portanto não era de: se estranhar que uma 
personalidade como Mahãrája Pariksit, a quem seu mestre espiritual 
iria revelar todas as atividades do Senhor, formulasse essa pergunta. 








preciso que cada fenômeno desconhecido nos seja ensinado por 
uma personalidade erudita a quem dirigimos a devida pergunta. A 
questão da criação também é uma dessas perguntas que devem ser 
feitas à pessoa correta. O mestre espiritual, portanto, deve ser alguém 
sarva-jhia, como aqui se afirmou antes em relação com Sukadeva 
Gosvâmi. Assim, o discípulo pode pedir que o mestre espiritual lhe 
fesponda a todas as perguntas sobre Deus cujas respostas lhe 'são 
desconhecidas, e aqui o exemplo prático é estabelecido por Maharaja 
Pariksit. Entretanto, Maharaja Pariksit já sabia que tudo o que vemos 
surge da energia do Senhor, como todos nós aprendemos logo no 
princípio do Srimad-Bhãgavatam (janmãdy asya yatah). Logo, Maha- 
rāja Pariksit queria conhecer o processo da criação. Ele conhecia a 
origem da criação; caso contrário, não teria perguntado como a Per- 
sonalidade de Deus, com Suas diferentes energias, cria este mundo 
fenomenal. O homem comum também sabe que a criação é obra de 
algum criador e que ela não se dá automaticamente. Em nossa vida 
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prática, não temos experiência de alguma criação automática. Os tolos 
dizem que-a energia criativa-é independente é age automaticamente, 
como age a energia elétrica. Mas o homem inteligente sabe que até 
mesmo a energia elétrica é gerada numa central elétrica localizada, 
que está sob o comando de um hábil engenheiro, é assim a energia 
se distribui por toda parte sob-a supervisão do engenheiro residente. 
Mesmo o Bhagavad-gitã (9.10) menciona que o Senhor supervisiona 
acriação, e o referido livro afirma claramente que a energia material 
é uma manifestação de uma das muitas energias do Supremo (parãsya 
Saktir vividhaiva Sriyate). Um menino inexperiente pode ficar admi- 
rado ao ver as ações impessoais da eletrônica ou-de-muitos outros fe- 
nômenos maravilhosos conduzidos pela energia elétrica, mas o homem 
experiente sabe que coordenando a ação há um homem vivo que cria 
essa energia. Igualmente, os supostos eruditos e filósofos do mundo 
podem, através da especulação mental, apresentar muitas filosofias 
utópicas sobre a criação impessoal do Universo, maso devoto inte- 
ligente do Senhor, estudando o Bhagavad-gitã, pode saber que coor- 
denando a criação está a mão do Senhor Supremo, assim como na 
central: geradora elétrica existe o engenheiro residente. O pesquisador 
erudito percebe a causa e o efeito de tudo, mas se pesquisadores eru- 
ditos do porte de -Brahmã, Siva, Indra e-muitos outros semideuses 
às vezes se confundem ao verem: a maravilhosa energia criativa do 
Senhor, que: falar então dos insignificantes eruditos mundanos que 
lidam com trivialidades? Assim como existem diferenças nascondi- 
ções de vida em diferentes planetas do Universo, e assim -como-um 
planeta é superior a outros, os cérebros: dos seres que vivem nesses 
respectivos planetas também possuem diferentes valores categóricos: 
Como se afirma no  Bhagavad-gitã, pode-se comparar a longa dura- 
ção de vida dos habitantes do planeta de Brahmã, que é inconcebível 
para os habitantes deste planeta Terra, ao valor-categórico-do 'cére- 
bro de Brahmaji, que também: é inconcebível para qualquer grande 
cientista deste planeta. E com todo esse-enorme poder cerebral, até 
mesmo Brahmãji fez a seguinte descrição em-seu grande samhitã 
(Brahma-samhitã 5.1 


isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 

anâdir àdir govindah 
sarva-kãrana-kãranam 
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“Existem muitas personalidades que possuem as qualidades de Bha- 
gavân, mas Krsna é o Supremo porque ninguém podesuperá-lO. Ele 
é'a Pessoa Suprema, e Seu corpo é eterno, cheio de conhecimento e 
bem-aventurança: Ele é Govinda, © Senhor primordial e'a causa de 
todas as causas.” 

Brahmãji admite-que o Senhor Krsna é a causa suprema de todas 
as causas. Mas indivíduos com cérebros minúsculos dentro deste in- 
significante planeta Terra pensam que o Senhor é um deles. Logo, ao 
dizer no Bhagavad-gitã que Ele, Krsna, é tudo o que existe, os filóso- 
fos especulativos e os polemistas mundanos zombam dEle, e o Senhor 
diz com muita lástima: 





avajânanti mãm midhã 
maânusim tanum àsritam 

param bhavam ajânanto 
mama bhiita-mahesvaram 


“Os tolos zombam de Mim quando desço sob a forma humana. Eles 
não conhecem Minha natureza transcendental como o Supremo Senhor 
de tudo o que existe.” (Bg. 9.11) Brahmã e Siva (e o mesmo se apli- 
ca a outros semideuses) são bhiitas, ou poderosos semideuses, criados 
para administrar os afazeres universais, assim como há os ministros 
designados pelo rei. Os ministros talvez: sejam isvaras, ou controla- 
dores; mas'o Senhor Supremo é mahesvara, ou'o criador dos contro- 
ladores. As pessoas com um pobre fundo de conhecimento não sabem 
disto, e portanto têm a audácia de zombar dEle porque por Sua mise- 
ricórdia imotivada Ele Se apresenta diante'de nós, e ocasionalmente 
Ele vem como um ser humano. O Senhor não é como-úm:ser huma- 
no. Ele é sac-cid-ànanda-vigraha, ou a Absoluta Personalidade de 
Deus, e não há diferença entre Seu corpo e Sua alma. Ele é tanto o 
poder quanto o poderoso. 

Mahaãrája Pariksit não: pediu que seu mestre espiritual, Sukadeva 
Gosvâmi, narrasse os passatempos que o Senhor Krsna desempenhou 
em Vrndavana; primeiramente, ele queria ouvir sobre a'criação do 
Senhor. Sukadeva Gosvâmi não disse que o rei deveria começar ou- 
vindo diretamente os passatempos transcendentais do próprio Senhor. 
O tempo era muito curto, e é óbvio que Sukadeva Gosvâmi poderia 
ter feito um grande atalho, dirigindo-se diretamente ao Décimo Canto, 
como é em geral a atitude dos recitadores profissionais. Mas nem o 
rei nem o grande orador do Srimad-Bhãgavatam pularam como os 
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organizadores do Bhãgavatam; ambos adotaram um sistema progres- 
sivo para que os futuros leitores e ouvintes pudessem aprender como 
proceder a recitação do Srimad-Bhãgavatam. Aqueles que estão sob o 
controle da energia externa do Senhor, ou em outras palavras aqueles 
que estão no mundo material, devem em primeiro lugar saber como 
a energia externa do Senhor funciona soba orientação da Persona- 
lidade Suprema, e em seguida é possível tentar ingressar nas ativi- 
dades de Sua energia interna. Os mundanos adoram principalmente 
Durgã-devi, a energia externa de Krsna, mas não sabem que Durgã- 
devi é apenas a energia que se reflete do Senhor. Coordenando sua 
espantosa exibição de atividades materiais está a orientação do Senhor, 
como se confirma no Bhagavad-gitã (9.10). O Brahma-sarmhitã afirma 
que Durgã-Sakti age sob a orientação de Govinda, e sem Sua-permis- 
são a poderosa Durgã-Sakti não consegue sequer mover uma palha. 
Portanto, o devoto neófito, ao invés de pular imediatamente para a 
plataforma dos passatempos transcendentais apresentados pela energia 
interna do Senhor, pode saber quão grande é o Senhor Supremo, pro- 
curando indagar acerca do processo de Sua energia criativa. Também 
no Caitanya-caritâmrta, explicam-se descrições da energia-criativa-e 
de como o Senhor participa dela, e-0' autor do Caitanya-caritâmrta 
adverte que os devotos neófitos tenham muito cuidado em não caírem 
na armadilha que lhes é armada quando negligenciam o conhecimen- 
toda intensidade da grandeza de Krsna. Somente quando conhece a 
grandeza do Senhor Krsna, a pessoa pode firmemente depositar nEle 
sua fé inabalável; caso contrário, como o homem comum, até mesmo 
os grandes líderes da humanidade acabarão confundindo o: Senhor 
Krsna com um dos muitos semideuses ou com uma personalidade 
histórica, ou apenas com um mito. Os passatempos transcendentais 
que o Senhor desempenhou em Vrndâvana, ou mesmo em Dvaãrakã, 
são saboreados por pessoas que já se qualificaram em técnicas espi- 
rituais avançadas, e o homem comum pode conseguir chegar a esse 
nível através do processo gradual que consiste em prestar serviço e 
fazer perguntas, como veremos no comportamento de Mahãrãja Pa- 
niksit. 
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yathã gopayati vibhur 
yathā samyacchate punah 

yāäm yār saktim upãsritya 
puru-saktih parah pumân 

àtmânam kridayan kridan 
karoti vikaroti ca 


yathã-—-como; gopâyari—mantém; vibhuh-—o' grandioso; yathã— 
como; sarnyacchate--extermina;- punah--novamente; yãm yam— 
como; saktim—energias; upasritya-—empregando; puru-Saktih—o 
todo-poderoso; parah-—o Supremo; pumãn-—Personalidade de Deus; 
âtmânam-—expansão plenári dayan--tendo-as ocupado; kridan— 
como-se também estivesse pessoalmente ocupado; karoti-—faz todas 
elas; vikaroti-e faz com que seja feito; ca—e. 











TRADUÇÃO 
Por gentileza, descreve como o Senhor Supremo, que é todo- 
poderoso, ocupa Suas diferentes energias e diferentes expansões 
em manter e exterminar repetidas vezes'o mundo fenomenal com 
o espírito desportivo de um jogador, 


SIGNIFICADO 

No Katha Upanisad (2.2.13),0 Senhor Supremo é descrito como 
o'principal ser eterno entre todos:os outros seres etérnos individuais 
(nityo nityâniin cetanas cetanânâm) e o Senhor Supremo que soz 
nho-mantém outros inúmeros seres vivos individuais (eko bahiinãm 
yo vidadhãti kamãn): Logo, todas às entidades vivas, tanto no estado 
condicionado quanto no-estado liberado, são mantidas pelo Senhor 
Supremo Onipotente. O Senhor efetua essa manutenção através das 
diferentes expansões do Seu Eu e das três principais energias, a saber, 
as energias interna, externa e marginal. As entidades vivas são Suas 
energias marginais, e algumas delas, de confiança do Senhor, encar- 
regam-se também do trabalho de-criação, como Brahmã, Marici, etc., 
e o Senhor inspira nelas os atos da criação (tene brahma hrdã). A 
energia externa (mãyã) também 'é impregnada de jivas, ou almas con- 
dicionadas. A potência marginal não-condicionada age no reino espi- 
ritual, e o Senhor, com Suas diferentes expansões plenárias, mantém 
com ela diferentes relações transcendentais manifestas no céu espiri- 
tual. Logo, a Suprema Personalidade de Deus única-manifesta-Se em 
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muitos (bahu syâm), e assim todas as diversidades estão nEle, e Ele 
está em todas as diversidades, muito-embora Ele seja diférente de 
todas elas. Este é o inconcebível poder místico do Senhor, e nesse 
caso, graças às Suas potências inconcebíveis, tudo é simultaneamente 
igual a Ele e diferente dEle (acintya-bhedabheda-tattva). 


VERSO 8 


O E | 
afetar fra san Iag N e 


niinam bhagavato brahman 
harer adbhuta-karmanah 

durvibhāvyam ivābhāti 
kavibhis câpi cestitam 


niinam-—ainda insuficiente; bhagavatah--da Personalidade de Dei 
brahman—ó brahmana erudito; hareh-—do Senhor; adbhuta-=mara- 
vilhoso; karmanah--alguém que age; durvibhãvyam- inconcebível; 
iva--assim; abháti-—parece; kavibhih-—mesmo para os altamente eru- 
ditos; ca—e; api—também; cestitam-—-sendo buscado com esforço. 


TRADUÇÃO 
Ó brãhmana erudito, todas as atividades-do Senhor são mas 
ravilhosas, e parecem inconcebíveis porque nem mesmo através 
de muitos esforços os sábios eruditos não conseguiram compreen- 
dê-las. 


SIGNIFICADO 

Os atos que o Senhor Supremo desempenha apenas na criação deste 
Universo parecem inconcebivelmente maravilhosos. E existem inú- 
meros universos, ea totalidade deles é conhecida como o-mundo 
material criado. E esta parte de sua criação «é uma: mera porção 
fracionária da criação completa. O mundo material compõe apenas 
uma parte (ekãrnsena sthito jagat): Supondo que o;mundo material é 
a-manifestação de uma parte de Sua energia, as três partes restantes 
consistem no vaikuntha-jagat ou-o mundo espiritual descrito no Bha- 
gavad-gitã como mad-dhâma ou-sanâtana-dhâma, o mundo eterno: 
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Assinalamos no-verso anterior que Ele cria e volta a exterminar a 
criação. Esta ação aplica-se apenas ao mundo material porque o outro, 
que é a parte maior de Sua criação, a saber, o mundo Vaikuntha, não 
é criado nem aniquilado; caso contrário, o Vaikuntha-dhâma não teria 
sido denominado eterno: O Senhor existe com o dhãma; Seu nome, 
qualidade, passatempos, séquito e personalidade eternos são todos 
uma manifestação de Suas diferentes energias e expansões. O Senhor 
é chamado anãdi, ou aquele que não tem criador, e âdi, ou a origem 
de tudo. À nossa própria maneira imperfeita, pensamos que o Senhor 
também é criado, mas q Vedânta nos informa de que Ele não é criado. 
Ao contrário, todas as outras coisas são criadas por Ele (nãrãyanah 
paro 'vyaktãt). Portanto, o homem comum pode apreciar todos esses 
temas maravilhosos. Mesmo para grandes eruditos eles são incon- 
cebíveis, e por isso esses eruditos apresentam teorias contraditórias 
entre si. Mesmo quando se trata deste Universo específico, que é uma 
ificante de Sua criação, eles não têm completa informa- 
ção sobre a expansão limitada deste espaço, ou sobre a quantidade de 
estrelas e planetas, ou sobre as diferentes condições desses inúmeros 
planetas: Os: cientistas modernos conhecem insuficientemente' tudo 
isto. Alguns afirmam que existem cem milhões de planetas espalha- 
dos por todo o espaço. Num boletim informativo de Moscou datado 
de 21/2/60, transmitiu-se a seguinte notícia: 

“O famoso professor russo de astronomia, Boris Vorontsov-Velia- 
minov, disse que deve existir nó Universo um número infinito de pla- 
netas habitados por seres dotados de raciocínio. 

“Talvez floresça nesses planetas à vida parecida com aquela exis- 
tente na Terra. 

“O doutor em química, Nikolai Zhirov, cobrindo o problema da 
atmosfera em outros planetas, assinalou que o organismo de um 
marciano, por exemplo, poderia muito bem adaptar-se à existência 
normal com uma baixa temperatura corpórea. 

“Ele disse que suspeitava que a composição gasosa da atmosfera 
marciana era deveras adequada para sustentar a vida de seres que 
tenham se adaptado a el: 

Esta adaptabilidade: de um organismo a diferentes variedades de 
planetas é descrita no Brahma-sarhitã como vibhiiti-bhinnam; i.e., 
cada planeta do Universo possui um determinado tipo de atmosfera, 
eos seres que vivem aí são mais perfeitamente avançados em ciên- 
cia e psicologia devido a uma atmosfera melhor. Vibhiti significa 
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**poderes específicos", e bhinnam significa “'variados”. É bom que 
os cientistas que estão tentando explorar o espaço exterior e estão 
procurando alcançar outros planetas valendo-se de arranjos mecâni- 
cos fiquem sabendo que os organismos adaptados à atmosfera da 
Terra não podem resistir nas atmosferas de outros planetas (Fácil 
Viagem a Outros Planetas). Portanto, a pessoa deve preparar-se para 
transferir-se a um diferente planeta após libertar-se do corpo atual, 
como se afirma no Bhagavad-gitã (9.25): 


yânti deva-vratã devãn 
pitin yânti pitr-vratah 
bhūtāni yānti bhūtejyā 
yânti mad-yãjino "pi mâm 


“Aqueles que adoram os semideuses nascerão entre os semideuses; 
aqueles que adoram os ancestrais irão ter com os ancestrais; aqueles 
que adoram fantasmas e espíritos nascerão entre esses seres; e aque- 
les que Me adoram viverão comigo.” 

A afirmação que Mahārāja Pariksit fez a respeito das ações da ener- 
gia criativa do Senhor revela que ele sabia tudo sobre o processo de 
criação. Por que, então, ele pediu que Sukadeva Gosvâmi lhe desse 
essa informação? Mahãrãja Pariksit, sendo um grande imperador, um 
descendente dos Pândavas e um grande devoto do Senhor Krsna, era 
deveras capaz de ter considerável conhecimento sobre a criação do 
mundo, mas todo esse conhecimento não era suficiente. Ele disse, 
portanto, que, mesmo após grandes esforços, grandes sábios eruditos 
não conseguem conhecer isto. O Senhor é ilimitado, e Suas ativida- 
des também são insondáveis. Com limitada fonte de conhecimento e 
sentidos imperfeitos, nenhum ser vivo, mesmo que esteja no padrão 
de Brahmaji, o ser vivo mais altamente perfeito dentro do Universo, 
jamais pode imaginar conhecer o ilimitado. Sobre o ilimitado, pode- 
mos conhecer algo que o ilimitado explica, como o próprio Senhor 
fez ao proferir as afirmações ímpares contidas no Bhagavad-gitã, e 
até certo ponto também se pode conhecê-lO através de almas auto- 
realizadas como Sukadeva Gosvâmi que aprendeu com Vyãsadeva, 
um discípulo de Narada, e assim o conhecimento perfeito só pode 
descer através da corrente de sucessão discipular, e não por alguma 
forma de conhecimento experimental, antigo ou recente. 
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VERSO 9 


am ig srta eai a 
Rai agf: af sena N 


yathã gunârs tu prakrter 
yugapat kramaso "pi vã 

bibharti bhirisas tv ekah 
kurvan karmâni janmabhih 


yathã-—como eles são; gunãn—os modos de; tu-—mas; prakrteh—da 
energia material; yugapat-—simultaneamente; kramasah-—aos poucos; 
api—também; vã-—ou; bibharti—mantém; bhitrisah—muitas formas; 
tu-—mas; ekah—o uno supremo; kurvan—agindo; karmâni-—ativida- 
des; janmabhih-—através de encarnações. 








TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é única, quer atue sozinho 
com os modos da natureza material, quer simultaneamente ex- 
panda-Se em muitas formas, quer Se expanda consecutivamente 
para dirigir os modos da natureza, 


VERSO 10 


ARa ara aee ar | 
area are Rema: qiia arag IRo 


vicikitsitam etan me 
bravitu bhagavân yathã 
Sabde brahmani nisnãthah 
parasmims ca bhavân khalu 


vicikitsitam-—perguntas cheias de dúvidas; etat—estas; me—minhas; 
| bravitu-—simplesmente esclarece; bhagavãn-—poderoso como o Senhor; 
yatha-—tanto quanto; sabde-—-som transcendental; brahmani—lite- 
ratura védica; nisnãtah-—plenamente auto-realizado; parasmin—em 
transcendência; ca—também; bhavãn—Vossa Senhoria; khalu-—na 

realidade. 





O processo da criação 


TRADUÇÃO 
Por favor, esclarece todas as dúvidas contidas nessas pergun- 
tas, porque não apenas és vastamente erudito nos textos védicos 
e auto-realizado em transcendência, mas és também um grandio- 
so devoto do Senhor e portanto estás no mesmo nível da Perso- 
nalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

No Brahma-sarmhitã, afirma-se que a Suprema Verdade Absoluta, 
Govinda, a Personalidade de Deus, embora único e inigualável, ex- 
pande-Se' infalivelmente em formas inumeráveis que não são dife- 
rentes umas das outras, e embora seja a pessoa original, Ele sempre 
continua jovem, com energia permanentemente viçosa. É muito difí- 
cil conhecê-lO com o simples-conhecimento da transcendental ciência 
dos Vedas, mas Seus devotos puros não sentem nenhuma dificuldade 
em compreendê-lO. 

As expansões das diferentes formas-do Senhor — Krsna expandin- 
do-Se em Baladeva e Este em Sankarsana, Sankarsana em Vãsudeva, 
Vasudeva em Aniruddha, Aniruddha em Pradyumna e agora então no 
segundo Sankarsana e Estes nos Narãyanas purusâvatãras, e inúmeras 
outras formas, comparadas ao fluxo constante das incontáveis ondas 
de um rio, são todas a mesmíssima coisa: São como velas acesas por 
outras velas de poderes iguais. Esta é a potência transcendental do 
Senhor. Os Vedas dizem que Ele é tão completo que embora toda-a 
identidade completa emane dEle, Ele continua sendo o mesmíssimo 
todo completo (pirnasya piirnam âdiya piirnam evãvasisyate). Nesse 
caso, não tem validade fazer acerca do Senhor um conceito material, 
como é a atitude do especulador mental. Assim, Ele sempre perma- 
nece um mistério para o erudito mundano, mesmo que»se-trate de 
alguém amplamente versado nos textos védicos (vedesu durlabham 
aduriabham âtma-bhaktau). Portanto, o Senhor ultrapassa: o limite 
conceitual elaborado pelos sábios eruditos, filósofos ou cientistas 
mundanos. Ele é facilmente compreendido pelos devotos puros porque 
o Senhor declara no Bhagavad-gitã (18.54) que após exceder a fase 
de conhecimento, quando a pessoa-é capaz de se ocupar no serviço 
devocional ao Senhor, só então ela pode conhecer a verdadeira natu- 
reza do Senhor. Só pode desenvolver algum conceito claro acerca do 
Senhor, ou de Seu santo nome, forma, atributo, passatempos, etc. 
quem se ocupa em Seu transcendental serviço amoroso. A-afirmação 
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do Bhagavad-gitã segundo à qual à pessoa deve em primeiro lugar 
render-se ao Senhor, livrando-se de todas as outras ocupações, signi- 
fica que ela deve tornar-se um incondicional devoto puro do Senhor. 
Só então pode passar a-conhecê-lO' por força do serviço devocional. 

No verso anterior; Mahãrãja Pariksit admitiu que o Senhor é in- 
concebível até mesmo para os grandes sábios eruditos. Por que então 
deveria ele voltar a pedir que Sukadeva Gosvâmi esclarecesse seu 
insuficiente conhecimento sobre o Senhor? A razão é óbvia. Sukadeva 
Gosvâmi não era' apenas profusamente erudito nos textos védicos, 
mas também uma grande alma auto-realizada e um poderoso devo- 
todo Senhor. Um devoto do Senhor é, pela graça do Senhor, mais 
poderoso que o próprio Senhor. A Personalidade de Deus, Sri Râma- 
andra, tentou construir uma ponte sobre o Oceano Índico para al- 
cançar a ilha-de Lanka, mas Sri Hanumânji, o imaculado devoto da 
Personalidade de Deus, pôde cruzar o oceano com um simples pulo. 
O Senhor é tão misericordioso com Seu devoto puro que Ele apre- 
senta como mais poderoso que Ele próprio Seu devoto amado. O 
Senhor declarou-Se como incapaz de salvar Durvasã Muni, embora 
o Muni fosse tão poderoso que, dispondo apenas de recursos mate- 
riais, pôde aproximar-se diretamente do Senhor. Mas Durvãsã Muni 
foi salvo por Mat à Ambarisa, um devoto do Senhor. Portanto, o 
devoto do Senhor não apenas é mais poderoso que o Senhor, mas 
também a'adoração ao devoto é considerada mais efetiva que a ado- 
ração direta ao Senhor (mad-bhakta-pūjābhyadhikā). 

Conclui-se portanto que o`devoto sério deve em primeiro lugar 
aproximar-se do mestre espiritual que não apenas seja versado nos 
textos védicos, mas também seja um devoto com verdadeira com- 
preensão acerca do Senhor e de Suas diferentes energias. Sem a ajuda 
desse mestre espiritual que é devoto, ninguém pode progredir na ciên- 
cia transcendental do Senhor. E um mestre espiritual autêntico como 
Sukadeva: Gosvâmi ao falar sobre 'o'Senhor-não menciona apenas 
Suas energias internas, mas também explica como Ele Se associa com 
Suas potências externas. 

Com Sua potência interna, o Senhor manifesta passatempos sob a 
forma de:Suas atividades em Vrndãvana, mas as ações de Sua po- 
tência externa concentram-se em Seus aspectos de Kãranârnavasayi 
Visnu, Garbhodakasayi Visnu e Ksirodakasayi Visnu. Srila Visva- 
nãtha Cakravarti dá um bom conselho aos vaisnavas' dedicados, afir- 
mando que eles não devem interessar-se em ouvir apenas as atividades 
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do Senhor (como a rãsa-lilã), mas devem mostrar forte interesse em 
conhecer os passatempos de Seus aspectos purusâvatãras encarre- 
gados de srsti-tattva, atividades da criação, seguindo o exemplo de 
Mahãrãja Pariksit, O discípulo ideal, e de Sukadeva Gosvâmi, o mestre 
espiritual ideal. 


VERSO 11 
qu as 


sama i gA R 
eia Rag IIA NUI 


sūta uvāca 
ity upâmantrito rãjia 
gunânukathane hareh 
hrsikesam anusmriya 
prativaktum pracakrame 


sútah uvâca-—Sita Gosvâmi disse; iti—assim; upamantritah-—sendo 
solicitado; : guna-anukathane—para que descrevesse 
os atributos transcendentais do Senhor; hareh-—da Personalidade de 
Deus; Arsikesam—o senhor dos sentidos; anusmrtya—com a devida 
lembrança de; prativaktum-—só para responder; pracakrame—exe- 
cutou os preâmbulos 








TRADUÇÃO i 
Súta Gosvâmi disse: Quando o rei pediu a Sukadeva Gosvâmi 
que descrevesse a energia criativa da Personalidade de Deus, ele 
então lembrou-se sistematicamente do senhor dos sentidos [Sri 
Krsna], e para dar uma resposta apropriada falou as seguintes 
palavras. 


SIGNIFICADO 
Os devotos do Senhor, enquanto dão palestras e descrevem os atri- 
butos transcendentais do Senhor, não pensam que podem fazer algo 
independentemente. Sabem'que podem: falar apenas o que o Senhor 
Supremo, o senhor dos sentidos, os induz-a falar. Os sentidos do ser 
individual não são sua propriedade; o devoto sabe que esses sentidos 
pertencem ao Senhor Supremo e que podem receber-uso apropriado 
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quando empregados no serviço ao: Senhor. Os sentidos são instru- 
mentos € os elementos são ingredientes que para funcionar preci- 
sam de intervenção do Senhor; portanto, tudo o que:o indivíduo pode 
fazer, falar, ver, etc; está apenas sob a direção do Senhor. O-Bha- 
gavad-gitã (15.15) confirma isso: sarvasya cãham hrdi sannivisto 
mattah smytir jiiânam apohanam ca. Ninguém tem autoridade para 
agir livre e independentemente, e nesse caso, todos sempre devem 
buscar a permissão do Senhor para agir ou comer ou falar e, pela 
bênção do Senhor, tudo o que o devoto faz está além dos princípios 
das quatro classes de defeitos característicos da alma condicionada. 








VERSO 12 


RIA 
a ger quê 
eae 1 
qia Rama kR- 
entraria ARM 








namah parasmai purusãya bhiiyas: 
sad-udbhava-sthãna-nirodha-lilayã 

grhita-sakti-tritayãya dehinâm 
antarbhavãyanupalaksya-vartmane 











sri-sukah uvaca-—Sri Sukadeva “Gosvâmi disse; namah-—ofere- 
cendosreverências; parasmai--a Suprema; purusãya-—Personalidade 
de- Deus; bhiiyase-—ao todo completo; sad-udbhava--a criação do 
mundo material; sthãna--sua: manutenção; nirodha—-e sua aniqui- 
lação; lilayã-—pelo passatempo de; grhita—tendo aceitado; sakti== 
poder; tritayãya-—três modos; dehinâm-—de tudo o que possui corpos 
materiais; antah-bhavãya-—aquéle que reside dentro; anupalaksya— 
inconcebível; vartmane-alguém que possui esses métodos: 











o TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse: Que eu ofereça minhas respeitosas 
reverências à Suprema Personalidade de Deus que, para a criação 
do mundo material, aceita os três modos da natureza. Ele é o todo 
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completo que reside dentro do corpo de cada um, e Seus métodos 
são inconcebíveis. 
SIGNIFICADO 

Este mundo material é uma manifestação dos três modos — bonda- 
de, paixão e ignorância —; e para criar, manter e aniquilar'o mundo 
material, o Senhor Supremo aceita três formas predominantes: Brahmã, 
Visnu e Sankara (Siva). Como Visnu, Ele entra em todos os corpos 
materialmente criados. Como Garbhodakasayi Visnu, Ele entra em 
cada Universo, e como Ksirodakasayi Visnu, Ele entra no corpo de 
todo ser vivo. O Senhor Sri Krsna, sendo a origem de todos os visnu- 
tattvas, é aqui chamado de parah pumãn, ou Purusottama, como se 
descreve no Bhagavad-gitã (15.18). Ele é o todo completo. Portan- 
to, os purusâvatãras são Suas expansões plenárias. A bhakti-yoga é 
o único processo pelo qual pode alguém tornar-se competente para 
conhecê-1O. Como os filósofos empíricos e os yogis místicos não con- 
seguem conceber a Personalidade de Deus, é chamado de anupa- 
laksya-vartmane, o Senhor do método inconcebível, ou a bhakti 


VERSO 13 


SEAT NRR 


bhiiyo namah sad-vrjina-cchide "satâm 
asambhavãyãkhila-sattva-miirtaye 

pumsãâm punah pãramaharnsya asrame 
vyavasthitanam anumrgya-dasuse 


bhiiyah-—novamente; namah-—minhas reverências; sat-—dos devo- 
tos ou dos piedosos; vrjina—aflições; chide—o libertador; asatâm-— 
dos ateístas, os demônios não-devotos; asambhavãya--cessação da 
infelicidade persistente; akhila—completa; -sattva—bondade; mür- 
taye—à Personalidade; punsam-—dos transcendentalistas; punah— 
novamente: pãramahansye-—a fase de máxima perfeição espiritual; 
dsrame-—na posição; vyavasthitanâm-—especificamente situados; anu- 
mrgya-—o destino; dasuse-aquele que distribui. 
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TRADUÇÃO 
Volto a oferecer minhas respeitosas reverências à forma de exis- 
tência e transcendência completa, que liberta de todas as aflições 
os devotos piedosos e que impede os demônios não-devotos de 
continuarem avançando em temperamento ateísta. Para os trans- 
cendentalistas que estão situados na máxima perfeição espiritual, 
Ele concede seus destinos específicos. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Sri Krsna é a forma completa de toda a existência, tanto 
material quanto espiritual. Akhila significa completo, ou aquilo que 
não é khila, inferior. Como afirma o Bhagavad-gitã, há duas classes 
de natureza (prakrti), a saber, a natureza material e a natureza espi- 
ritual, ou as potências externa e interna do Senhor. A natureza ma- 
terial chama-se aparã, ou inferior, e a natureza espiritual chama-se 
superior ou transcendental. Portanto, a forma do Senhor não pertence 
à natureza material inferior. Ele é completa transcendência. E Ele é 
mūrti, ou possuidor de forma transcendental. Os homens menos inte- 
ligentes, que não conhecem Sua forma transcendental, descrevem-nO 
como Brahman impessoal. Mas Brahman são apenas os raios de Seu 
corpo transcendental (yasya prabhã). Os devotos, que conhecem Sua 
forma transcendental, prestam-Lhe serviço; portanto, o Senhor, por 
Sua misericórdia imotivada, também reciproca e assim liberta de todas 
as aflições Seus devotos. Os homens piedosos que seguem as regras 
contidas nos Vedas também Lhe são muito queridos, e portanto os 
homens piedosos deste mundo também são protegidos por Ele. Os 
ímpios e os não-devotos opõem-se aos princípios dos Vedas, e por 
so sempre se impede que essas pessoas avancem em suas atividades 
nefastas. Algumas delas, especialmente favorecidas pelo Senhor, são 
mortas por Ele mesmo, como foi ocaso de Rávana, Hiranyakasipu e 
Karmsa, e assim esses demônios obtêm salvação e por conseguinte 
evita-se que continuem progredindo em suas atividades demoníacas. 
Tal qual um pai bondoso, mesmo quando mostra favor a Seus devotos 
ou quando pune os demônios, Ele é sempre bom com todos porque 
para todas as existências individuais Ele é a existência completa. 

A fase de existência paramaharsa é a etapa de perfeição máxima 
dos valores espirituais. De acordo com Srimati Kuntidevi, só os para- 
maharsas entendem realmente o Senhor. Assim como gradualmente 
se passa a compreender a transcendência como o Brahman impessoal, 
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o Paramãtmã localizado e a Personalidade de' Deus, Purusottama, o 
Senhor Krsna, do mesmo modo, é gradual a promoção da situação 
de alguém na vida espiritual como sannyãsa. Kuticaka, bahiidaka, 
parivrãjakâcarya e paramahamsa são etapas progressivas graduais 
na ordem de vida renunciada, sannyãsa, e em suas orações ao Senhor 
Krsna (Canto Um, Capítulo Oito), a rainha Kuntidevi, a mãe dos Pân- 
davas, comenta: sobre elas. De um modo geral, os paramaharnsas 
se encontram entre os impersonalistas e os-devotos, mas segundo o 
Srimad-Bhãgavatam (como afirma claramente Kuntidevi), a bhakti- 
yoga pura é compreendida pelos paramaharsas, e Kuntidevi men- 
ciona especificamente que o Senhor-desce (paritrânãya sâdhiinâm) 
especialmente para outorgar bhakti-yoga aos paramaharnsas. Logo, 
no verdadeiro sentido do termo, 'os' paramaharsas são em última 
análise devotos imaculados do Senhor. Srila Jiva Gosvâmi aceita di- 
retamente que o destino máximo é bhakti-yoga, pela'qual a»pessoa 
passa a prestar transcendental serviço amoroso ao Senhor. Aqueles 
que adotam:o caminho de bhakti-yoga são paramaharnsas de verdade. 

Como o Senhor é muito bondoso com todos, os impersonalistas, 
que aceitam bhakti como a maneira de imergir na existência brahma- 
jyoti impessoal do Senhor, também alcançam seu destino desejado. 
Ele garantiu a todos no Bhagavad-gitã (4.11): ye yathã mam prapa- 
dyante: De acordo com Srila Visvanatha Cakravarti, há duas cl 
de paramaharmsas, a saber, os brahmãnandis (impersonalistas) e os 
premãnandis (devotos), e a ambos se concedem seus destinos dese- 
jados, embora os premãnandis sejam mais afortunados que os brah- 
miãnandis. Mas tanto os brahmãnandis quanto os premânandis são 
transcendentalistas, e eles nada têm a ver coma natureza material 
inferior, em que a vida existe repleta de misérias. 











ses 


VERSO 14 


mÀ ASEA aat 
Raeneg: mR | 

feam T 
amA mai ta aTa: IRLI 


namo namas te 'stv rsabhãya satvatam 
vidira-kãsthãya muhuh kuyoginam 
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nirasta-sâmyãtisayena râdhasã 
sva-dhãâmani brahmani ramsyate namah 


namah- namāh te-—que eu Te ofereça minhas respeitosas reve- 
rências; astu--és; rsabhãya-—ao grande associado; satvatâm-—dos 
membros da dinastia Yadu; viditra-kasthãya-—aquele que está distan- 
te-dos altercadores. mundanos; muhuh-—-sempre; ku-yoginâm-—dos 
não-devotos; nirasta--aniquilados; sâmya-—-igualdade de condição; 
atisayena-—pela grandeza; râdhasã-—pela opulência; sva-dhãâmani— 
em Sua própria morada; brahmani-—no céu espiritual; ransyate— 
desfruta; namah—eu me prostro: 





TRADUÇÃO 
Que eu ofereça minhas respeitosas reverências àquele que é 
o associado dos membros da dinastia Yadu e que sempre é um 
problema para os não-devotos. Ele é o desfrutador supremo dos 
mundos material e espiritual, todavia é no céu espiritual que está 
Sua própria morada na qual Ele desfruta. Não existe ninguém 
igual a Ele porque Sua opulência transcendental é inumerável. 


SIGNIFICADO 

Há duas facetas das manifestações transcendentais do Senhor Supre- 
mo, Sri Krsna. Para os devotos puros Ele é o companheiro constante, 
podendo-se mencionar o caso em que Ele se torna um dos:membros 
familiares da dinastia Yadu, ou em que Se torna amigo de Arjuna, € 
em que Se torna vizinho que vive na companhia dos habitantes de 
Vrndãvana, tais como o filho de Nanda e Yasoda, o amigo de Su- 
dama, Sridâmã e Madhumaúgala, ou o amante das donzelas de Vra- 
jabhúmi, etc. Isto é parte de Seus aspectos pessoais. E através de Seu 
aspecto impessoal, Ele expande os raios que constituem o brahmajyo- 
ti, que é ilimitado e onipenetrante. Parte desse brahmajyoti onipene- 
trante, que é comparado aos raios do'sol, é coberta pela escuridão do 
mahat-tattva, e essa parte insignificante é conhecida como o mundo 
material. Neste mundo material, existem inúmeros universos como 
este que podemos experimentar, e em cada um deles existem centenas 
de milhares de planetas como este que habitamos. As pessoas mun- 
danas são mais ou menos cativadas pela expansão ilimitada dos raios 
do Senhor, mas os devotos estão mais interessados em Sua forma 
pessoal, da qual tudo emana (janmady asya yatah). Assim como os 
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raios do sol estão concentrados no disco solar, o brahmajyoti está 
concentrado em Goloka Vrndãvana, o mais elevado planeta espiri- 
tual no céu espiritual. O céu espiritual incomensurável é repleto de 
planetas espirituais, chamados Vaikunthas, situados muito além do 
céu material. Se as pessoas mundanas não têm suficiente informação 
sobre o céu material, então, que podem eles pensar do céu espiri- 
tual? Portanto, os mundanos sempre estão muitíssimo distantes dEle. 
Mesmo que: no futuro consigam inventar alguma máquina que possa 
atingir a velocidade do vento ou da mente, os mundanos continuarão 
sendo incapazes de chegar aos planetas do céu espiritual. Logo, o 
Senhor e Sua morada sempre permanacerão um mito ou ummiste- 
rioso problema, mas: para os devotos o-Senhor sempre é acessível 
como um associado. 

No céuespiritual, Sua opulência é imensurável. Juntamente com 
Seus associados, os devotos liberados, o Senhor reside em todos os 
planetas espirituais, os inúmeros planetas Vaikuntha, expandindo Suas 
porções plenárias, mas aos impersonalistas que querem imergir na 
existência do Senhor permite-se imergir como uma centelhas es- 
pirituais do brahmajyoti. Eles não estão qualificados para tornarem-se 

ociados do Senhor nos planetas Vaikuntha, ou no planeta supre- 
mo, Goloka Vrndávana, descrito no Bhagavad-gitã como mad-dhâma 
e aqui neste verso como o sva-dhama do Senhor 

O Bhagavad-gitã (15.6) faz a seguinte descrição deste mad-dhâma 

ou sva-dhãma: 


na tad bhāsayate s 

na sasânko na pavakah 
yad gatvã na nivartante 

tad dhâma paramam mama 


O sva-dhãma do Senhor não precisa da iluminação de luz do Sol ou 
da Lua, ou da eletricidade. Esse dhãâma, ou lugar, é supremo, e todo 
aquele que chegue até lá jamais regressa a este mundo material 

Os planetas Vaikuntha e o planeta Goloka Vrndavana são todos lu- 
minosos, e os raios difundidos por esses sva-dhama do Senhor cons- 
tituem a existência do brahmajyori. Como também confirmam os 
Vedas, tais como o Mundaka (22.10), Katha (2.2.15) e Svetasvatara 
Upanisads (6.14): 
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na tatra siiryo bhátina candra-târakam 
nemã vidyuto bhânti kuto yam agnih 

tam eva bhântam any bhãti sarvam 
tasya bhasã sarvam idam vibhãti 


No sva-dhâma do Senhor não é preciso a iluminação do Sol, da Lua 
ou das estrelas. Tampouco há necessidade: de eletricidade, e muito 
menos-de lâmpadas acesas. Por outro lado, é pelo fato-de esses pla- 
netas serem luminosos que toda a refulgência torna-se possível, e 
todo brilho existe por causa do reflexo desse sva-dhãma. 

Quem está ofuscado pela refulgência do brahmajyoti impessoal 
não pode conhecer a'transcendência pessoal; portanto, no ISopanisad 
(15) pede-se que o Senhor afaste Sua refulgência deslumbrante para 
que o devoto possa vera realidade dos fatos. Eis a oração 





hiranmayena pãtrena 
satyasyâpihitam mukham 

tat Yam pūşann apāvrnu 
satya-dharmāya drstaye 


“Ó Senhor, és o mantenedor de tudo o que é material e espiritual, 
e tudo floresce por Tua misericórdia. Teu serviço devocional, ou a 
bhakti-yoga, é o verdadeiro princípio religioso, satya-dharma, e estou 
ocupado neste serviço. Então, por favor, protege-me, mostrando-me 
Teu rosto verdadeiro. Por gentileza, remove portanto o véu forma- 
do pelos raios do Teu brahmajyoti para'que eu possa ver Tua forma 
eterna cheia de conhecimento e bem-aventurança. 


VERSO 15 
Ta Tai TAM | 
alma qa AAR mat 
e ga art aq IR 





vat-kirtanam yat-smaranam yad-iksanam 


yad-vandanam yac-chravanam yad-arhanam 


O processo da criação 


lokasya sadyo vidhunoti kalmasam 
tasmai subhadra-sravase namo namah 


yat—cuja; kirtanam-—glorificação; yar-—cujas; smaranam-—lem- 
branças; yat-—cuja; iksanam-— audiência; yat-—cujas; vandanam-—ora- 
ções; yat-—cujo; sravanam-—processo que consiste em ouvir sobre; 
yat-—cuja; arhanam-—adoração; lokasya-—de todas as: pessoas; sa- 
dyah-—de imediato; vidhunoti—limpa especificamente; kalmasam-— 
efeitos dos pecados; tasmai—a Ele; subhadra-—auspiciosíssimo; $ra- 
vase-—pessoa que é ouvida; nanah--minhas devidas reverência: 
namah-—repetidas vezes 


TRADUÇÃO 
Que eu ofereça minhas respeitosas reverências ao auspiciosís- 
Simo Senhor $ri Krsna, pois fica imediatamente livre dos efei- 
tos de todos os pecados aquele que O adora, lembra-se dEle, 
reúne-se para falar sobre Ele, dirige-Lhe orações, ouve sobre Ele 
€ adora-O. 


SIGNIFICADO 
Nesta passagem, Sri Sukadeva'Gosvâmi, a maior autoridade, reco- 


menda a sublime forma das práticas religiosas pelas quais a pessoa 
pode livrar-se de todas as-reações dos pecados; Kirtanam, ou a glori- 
ficação do Senhor, pode ser executado de muitas maneiras, tais como 
recordando-se, visitando templos para ver a Deidade, oferecendo ora- 
ções diante do Senhor, e ouvindo recitações das glórias do Senhor 
mencionadas no Srimad-Bhãgavatam ou nô Bhagavad-gitã. Pode-se 
realizar kirtanam cantando as glórias do Senhor com o acompanha- 


mento de música melodiosa e através da recitação das escrituras como 
o Srimad-Bhagavatam ou o Bhagavad-gitã. 

Os devotos não precisam ficar desapontados com a ausência física 
do Senhor, embora talvez pensem que não estejam se associando com 
Ele. O processo devocional que consiste em cantar, ouvir, recordar, 
etc. (todos eles, alguns deles ou mesmo um: só deles) pode nos pro- 
piciar nossa tão almejada associação com o Senhor por meio do cum- 
primento do serviço devocional amoroso ao Senhor da maneira acima 
descrita. Até mesmo o próprio som do santo nome do Senhor Krsna 
ou Râma pode de imediato sobrecarregar espiritualmente a atmosfera. 
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É bom que saibamos de uma vez por todas que o Senhor está presen- 
te onde quer que-se execute esse serviço transcendental puro, e assim 
aquele que executa kirtanam e não comete ofensas tem associação 
positiva com o Senhor. Do mesmo modo, a lembrança e as orações 
também nos podem dar o resultado desejado se forem devidamente 
empreendidas sob orientação perita. Ninguém deve inventar fórmulas 
de serviço-devocional. Alguém talvez adore em um templo a forma 
do Senhor, e outrem talvez ofereça impessoalmente orações devo- 
cionais ao Senhor em uma mesquita ou igreja. A pessoa com certe- 
za consegue livrar-se das reações dos pecados contanto que tenha 
muito cuidado em não cometer pecados deliberadamente, pensando 
em livrar-se das reações dos pecados adorando no templo ou ofere- 
cendo orações na igreja. Esta mentalidade que consiste em delibera- 
damente cometer pecados apoiando-se na força do serviço devocional 
chama-se nâmno balad yasya hi papa-buddhih, e é a maior ofensa 
no cumprimento. do serviço devocional, Portanto, ouvir é essencial 
para que a pessoa se mantenha em estrita vigilância contra essas in- 
vestidas dos pecados. E para dar ênfase especial ao processo de ouvir, 
o Gosvâmi invoca a este propósito toda a fortuna auspiciosa. 


























VERSO 16 


Ram aatimaaa 

TE eggs: | 
iaia R am caga 

A a a MRN 


vicaksanã yac-caranopasadanãt 
sangam vyudasyobhayato “ntar-atmanah 
vindanti hi brahma-gatimh gata-klamãs 
tasmai subhadra-sravase namo namah 


vicaksanãh-—altamente intelectual; yat-—cuja; carana-upasada- 
nãt—simples dedicação aos pés de lótus; sangam-—apegi 





vyuda: 
«abandonando por completo; ubhayatah-—à existência atual e 
futura; antah-ãtmanah-—do coração e da alma; vindanti—move-se 
progressivamente; hi—decerto; brahma-gatim-—rumo à existência 
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espiritual; gata-klamãh-—sem dificuldade; tasmai—a Ele; subhadra-— 
auspiciosíssimo; sravase— àquele que é ouvido; namah-—minhas de- 
vidas reverências; namah-—repetidas vezes. 


TRADUÇÃO 
Que eu repetidas vezes ofereça minhas respeitosas reverências 
ao auspiciosíssimo Senhor Sri Krsna. As pessoas muito intelec- 
tuais, pelo simples fato de renderem-se aos Seus pés de lótus, 
aliviam-se de todos os apegos a existências atuais e futuras e não 
têm nenhuma dificuldade em progredir rumo à existência espi- 
ritual. 


SIGNIFICADO 
Repetidas vezes, o Senhor Sri Krsna instruiu a Arjuna, mas na ver- 
dade Sua instrução destina-se à todos aqueles interessados em torna- 
rem-se Seus devotos imaculados. Na última fase de Sua instrução no 
Bhagavad-gitã (18.64-66), Ele transmite o seguinte ensinamento con- 
fidencial: 


sarva-guhyatamam bhiiyah 
rnu me parama vacah 
isto "si me drdham iti 
tato vaksyâmi te hitam 


man-manã bhava mad-bhakto 
mad-yãji mãm namaskuru 

mam evaisyasi satyam te 
pratijane priyo 'si me 


sarva-dharmãn parityajya 
mãm ekam Saranan vraja 

aham tvam sarva-pâpebhyo 
moksayisyâmi mã sucah 


“'Meu querido Arjuna, és muito querido para Mim, e é. portanto 
apenas para o teu bem que revelarei a parte mais secreta de Minhas 
instruções. É simplesmente isso: torna-te Meu devoto puro e entrega- 
te unicamente a Mim, e te prometo existência espiritual plena, através 
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da-qual poderás ter o direito eterno de Me prestar serviço devocional 
amoroso. Simplesmente abandona todos os outros processos de reli- 
giosidade e rende-te exclusivamente a Mim, e acreditando que te 
protegerei de teus atos pecaminosos, Eu te libertarei. Não continues 
tendo preocupações.” 

As pessoas inteligentes levam muito a sério esta última instrução 
do Senhor. Conhecer o eu'é o primeiro passo na compreensão espiri- 
tual, que é chamada de conhecimento confidencial, e.o passo seguin- 
te é a compreensão acerca de Deus, que é chamada de conhecimento 
mais confidencial. O conhecimento contido no Bhagavad-gitã culmina 
na compreensão acerca e ao atingir esta fase na qual passa 
a compreender Deus, a pessoa natural e voluntariamente torna-se um 
devoto do Senhor para Lhe prestar transcendental serviço amoroso. 
Esse serviço devocional ao Senhor sempre se baseia no amor a Deus 
e é diferente da natureza do serviço rotineiro prescrito sob a forma 
de karma-yoga, jrâna-yoga ou dhyâna-yoga. No Bhagavad-gitã, há 
diferentes instruções para essas diferentes categorias de pessoas, e há 
várias descrições que se aplicam ao varnãsrama-dharma, ao san- 
nyãsa-dharma, ao yati-dharma, à ordem de vida renunciada, ao con- 
trole dos sentidos, à meditação, à perfeição dos poderes místicos, 
etc., mas alguém que se rende plenamente ao Senhor para servi-lO 
com amor espontâneo por Ele de fato assimila a essência de todo o 
conhecimento descrito nos Vedas. A pessoa que adota esse método 
com muita habilidade alcança de imediato a perfeição da vida. E esta 
perfeição da vida humana chama-se brahma-gati, ou a marcha pro- 
gressiva na existência espiritual. Como Srila Jiva Gosvâmi enuncia 
com base nas escrituras védicas, brahma-gati significa alcançar uma 
forma espiritual que está em nível de igualdade com a do Senhor, e 
com essa forma o ser vivo liberado reside eternamente em um dos 
planetas espirituais situados no céu espiritual. O devoto puro do 
Senhor tem fácil acesso à obtenção desta perfeição da vida sem 
precisar aperfeiçoar-se através de algum método complicado. Seme- 
lhante vida devocional é repleta de kirtanam, smaranam, iksanam, 
etc., como se menciona no verso anterior. Todos devem, portanto, 
adotar este simples processo de vida devocional para alcançar a 
perfeição máxima disponível em qualquer categoria de forma de vida 
humana em qualquer parte do mundo. Ao encontrar-se com o Senhor 
Krsná' que Se divertia como uma criança em Vrndavana, o Senhor 
Brahmã ofereceu suas orações com as seguintes palavras: 
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sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho 
Klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye 
tesâm asau klesala eva Sisyate 
nãânyad yathã sthila-tusâvaghãtinam 
(Bhãg:10.14.4) 


Bhakti-yoga é a qualidade máxima de perfeição que pode ser alcan- 
çada pela pessoa inteligente que não quer se dar 'ao trabalho de execu- 
tar uma grande quantidade de atividades espirituais. O exemplo-citado 
aqui é muito apropriado. Um punhado de verdadeiro arroz é mais 
valioso que montes de casca' de “arroz sem nada dentro. Igualmente, 
ninguém deve se deixar atrair pelos malabarismos da karma-kânda 
ou da jiiâna-kânda e nem mesmo pelos contorcionismos ginásticos 
da yoga, mas todos devem com muita habilidade adotar, soba orien- 
tação de um mestre espiritual genuíno, a simples prática de kirtanam, 
smaranam, etc., alcançando então sem dificuldade alguma a perfei- 
ção máxima. 


VERSO 17 


auf area vaia 
vaia ago | 

Bi a ficha Pe cat 
TÈ PRAA I TE IO 


tapasvino dāna-parā yaśasvino 
manasvino mantra-vidah sumangalâh 

ksemarhn na vindanti vinã yad-arpanam 
tasmai subhadra-$ravase namo namah 


tapasvinah-—os grandes sábios eruditos; dana-parâh-—o grande 
praticante de caridade; yasasvinah-—a pessoa grandiosa que se distin- 
gue pelo seu trabalho; manasvinah--os grandes filósofos ou místicos; 
mantra-vidah—o grande recitador dos hinos védicos; su-mangalãh-— 
estritos seguidores dos princípios védicos; kseman-—resultado frutí- 
fero; na—nunca; vindanti—alcançam;-vinã—sem; yat-arpanam-— 
dedicação; tasmai-—a Ele; subhadra-—auspicioso; sravase—ouvindo 
sobre ele; namah-—minhas reverências; namah--repetidas vezes. 
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TRADUÇÃO 

Que eu ofereça repetidas vezes minhas respeitosas reverências 
ao auspiciosíssimo Senhor Sri Krsna porque os grandes sábios 
eruditos, os grandes praticantes de caridade, as pessoas grandio- 
sas que se distinguem pelo seu trabalho, os grandes filósofos e 
místicos, os grandes recitadores dos hinos védicos e os grandes 
seguidores dos princípios védicos não podem alcançar nenhum re- 
sultado frutífero sem dedicarem ao serviço devocional ao Senhor 
essas grandes qualidades. 


SIGNIFICADO 

O avanço em erudição, uma índole caridosa, a liderança política, 
social ou religiosa da sociedade: humana, especulações filosóficas, a 
prática-do sistema de yoga, competência nos rituais védicos e todas 
as qualidades superiores semelhantes que alguém possa ter só servem 
para ajudá-lo a alcançar ai perfeição quando são empregadas no ser- 
viço devocional ao Senhor. Sem essa função, todas essas qualidades 
se tornam fontes de problemas para a população em geral. Tudo pode 
ser utilizado para o próprio gozo dos sentidos ou para o serviço a 
outrem. Também há duas classes de interesse próprio, a saber, o ego- 
ísmo pessoal e o egoísmo grupal. Mas não há diferença qualitativa 
entre os egoísmos pessoal e grupal. O roubo por interesse pessoal ou 
por interesse familiar tem à mesma qualidade — a saber, é crimino- 
so. O ladrão que se diz inocente porque-não roubou por interesse 
pessoal, mas por interesse da-sociedade ou da nação, jamais é per- 
doado pela lei vigente de qualquer país. As pessoas em geral não têm 
conhecimento de que o interesse próprio do ser vivo torna-se perfeito 
apenas quando esse; interesse coincide com o interesse do Senhor. 
Por exemplo, que-interesse há em manter-se vivo? A pessoa ganha 
dinheiro para manter o-corpo (pessoalou' social), mas enquanto não 
houver consciência de Deus, enquanto a pessoa não cuidar da manu- 
tenção do corpo-para compreender sua relação com Deus, todos'os 
incansáveis esforços para sobreviver parecem com as tentativas que 
os animais empreendem para manterem-se vivos. Na manutenção do 
corpo humano-e animal o propósito é diferente: De modo semelhan- 
te, o avanço em erudição, o desenvolvimento econômico, a pesquisa 
filosófica, -o estudo da literatura védica ou mesmo a realização de 
atividades piedosas (como caridade, abertura de hospitais e distribui- 
ção de grãos alimentícios) devem ser atividades relacionadas com o 
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Senhor. A meta de todos esses atos e empreendimentos deve ser a 
satisfação do Senhor, e não o contentamento de alguma outra entida- 
de, individual ou coletiva, (sarnsiddhir hari-tosanam). No, Bhagavad- 
gitã (9.27), confirma-se o mesmo princípio, onde há uma passagem 
que afirma que toda a caridade que possamos dar e toda a austeridade 
que acaso observemos devem ser dedicados ao Senhor e feitos apenas 
em Seu benefício. Os hábeis líderes de uma civilização humana ímpia 
não poderão conseguir um: resultado frutífero em todas as suas ten- 
tativas de avanço educacional. ou desenvolvimento econômico en- 
quanto não forem conscientes de Deus. E para: tornar-se consciente 
de Deus, a pessoa precisa ouvir sobre o auspiciosíssimo Senhor, con- 
forme Ele é descrito em textos. como.o Bhagavad-gitã e o Srimad- 
Bhagavatam. 


VERSO 18 


feag Rag 


ARIAT TTA: GATT: | 


J a qm Tera: 
pera Te sra fisaTÃ ms UIQ 


kirãta-hinândhra-pulinda-pulkasa 
âbhira-Sumbhã yavanah khasadayah 

ya 'nye ca papã yad-apasrayasrayah 
sudhyanti tasmai prabhavisnave namah 


kirāta—uma província da antiga Bhãrata; hiina-—parte da Alema- 
nha e Rússia; andhra--uma província do Sul da Índia; pulinda-—os 
gregos; pulkasah-—outra província; abhira—parte do antigo Sind; 
sumbhãh-—outra província; yavanãh-—os turcos; khasa-adayah-—a 
província mongólica; ye-—mesmo aqueles; anye—outros; ca-—também; 
pãpãh-—entregues a atos pecaminosos; yat-—cujo; apasraya-asrayâh— 
ato de refugiar-se nos devotos do Senhor; Sudhyanti—purificados 
de imediato; tasmai—a. Ele; prabhavisnave—ao poderoso Visnu; 
namah-—minhas respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
Os Kiratas, os Húnas, os Andhras, os Pulindas, os Pulkasas, os 
Abhiras, os Sumbhas, os Yavanas, os membros das raças Khasa e 
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até mesmo outros que vivem entregues a atos pecaminosos podem 
purificar-se, refugiando-se nos devotos do Senhor, pois Ele é o 
poder supremo. Peço permissão para Lhe oferecer minhas res- 
peitosas reverências. 


SIGNIFICADO 

Kirãta: Uma província da antiga Bhãrata-varsa de que se faz men- 
ção no Bhisma-parva do Mahabhãrata. De um modo geral, os Ki- 
râtas são conhecidos como as tribos aborígenes da Índia, é nos dias 
modernos os Santal Parganas em Bihar e Chota Nagpur talvez abran- 
jam a antiga província chamada Kirata. 

Hina: A área da Alemanha Oriental e de uma parte da Rússia é 
conhecida como a província dos Hiúinas, sendo que há uma categoria 
de tribo montanhesa que é conhecida como os Hinas. 

Āndhra: Uma província no Sul da Índia mencionada no Bhisma- 
parva do Mahābhārata. Ela ainda existe com o mesmo nome 

Pulinda: É mencionada no: Mahābhāratā (Ādi-parva 174.38), e é 
constituída pelos habitantes da província do mesmo nome. Essa região 
foi conquistada por Bhimasena e Sahadeva. Os gregos são conheci- 
dos como Pulindas, e o Vana-parva do Mahãbhãrata menciona que 
a raça não-védica desta parte do mundo governaria o mundo. Esta 
província Pulinda também era uma das províncias de Bhãrata, e seus 
habitantes eram formados de reis ksatriyas. Mais tarde, porém, como 
abandonaram a cultura bramínica, eles foram mencionados como 
mlecchas (assim como aqueles que não são seguidores da cultura 
islâmica são chamados kafirs e aqueles que não são seguidores da 
cultura cristã são chamados pagãos). 

Abhira: Este nome também aparece no Mahabhãrata, tanto no 
Sabhã-parva quanto no Bhisma-parva. Menciona-se que esta provín- 
cia situava-se no rio Sarasvati em Sind. Outrora, a moderna província 
Sind estendia-se até o outro lado do mar árabe, e todos os habitantes 
daquela província eram conhecidos como Abhiras. Eles se encontra- 
vam sob o domínio de'Mahãrãja Yudhisthira, e segundo as afirmações 
de Mãrkandeya, os mlecchas desta parte do mundo também governa- 
riam Bhãrata. Mais tarde, tal'qual aconteceu com os Pulindas, isto 
também se concretizou. Em prol dos Pulindas, Alexandre Magno 
conquistou a Índia, e em prol dos Abhiras, Mohammed Ghori con- 
quistou'a Índia. Estes Abhiras eram antigos ksatriyas dentro da cul- 
tura bramínica, mas eles abandonaram o vínculo. Os ksatriyas que 
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temiam Parasurâma e haviam se escondido nas regiões montanhosas 
caucasianas mais tarde tornaram-se conhecidos como Abhiras, e o 
lugar onde habitavam era conhecido como Abhiradesa. 

Sumbhas ou Karkas: Os habitantes da província Kaúka da antiga 
Bhārata, mencionada no Mahābhārata. 

Yavanas: Yavana era o nome de um dos filhos de Mahārāja Yayāti 
que foi incumbido de governar a parte do mundo conhecida como 
Turquia. Portanto, os turcos são Yavanas por serem descendentes 
de Mahārāja Yavana: Por conseguinte, os Yavanas eram kşatriyas, è 
depois, como abandonaram a cultura bramínica, tornaram-se mlecchas- 
yavanas. No Mahabhãrata (Adi-parva 85.34), constam descrições 
dos Yavanas. Outro príncipe chamado Turvasu também era conhecido 
como Yavana, e sua região foi conquistada por Sahadeva, um dos 
Pândavas. Sob a pressão de Karna, os Yavanas ocidentais juntaram- 
se a Duryodhana na Batalha de Kuruksetra. Também foi predito que 
esses Yavanas conquistariam a Índia, e esta predição se concretizou. 

Khasa: Os habitantes: de: Khasadesa são mencionados no Mahã- 
bhãrata (Drona-parva). Aqueles que têm bigode ralo em geral são 
chamados Khasas. Nesse caso, os Khasas são os mongóis, os chine- 
ses e outros componentes dessa raça. 

Os nomes históricos acima citados são diferentes nações do mundo. 
Mesmo todos aqueles que estão constantemente ocupados em atos 
pecaminosos podem corrigir-se, refugiando-se nos devotos puros do 
Senhor para tornarem-se seres humanos perfeitos. Jesus Cristo e 
Maomé, dois poderosos devotos do Senhor, fizeram sobre a superfí- 
cie do globo, um formidável serviço em prol do Senhor. E segundo 
a versão de Srila Sukadeva Gosvâmi, parece que, se ao invés de diri- 
gir uma civilização ímpia no presente contexto da situação mundial, 
a liderança dos afazeres mundiais estiver sob o encargo dos devotos 
do Senhor, para os quais já se construiu uma organização mundial 
sob o nome e estilo da Sociedade Internacional da Consciência de 
Krsna, então, pela graça do Senhor todo-poderoso, poderá haver uma 
completa mudança no coração dos seres humanos em todo o mundo 
porque os devotos do Senhor são autoridades competentes para efe- 
tuar essa mudança, purificando as mentes empoeiradas da população 
em: geral. Os políticos do mundo podem permanecer em suas: tes- 
pectivas posições porque os devotos puros do Senhor não estão 
interessados em liderança política ou implicações diplomáticas: Os 
devotos-ápenas cuidam em ver que a população em geral não seja 
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desencaminhada pela propaganda política e em ver que'o ser humano 
não desperdice sua preciosa vida, seguindo um tipo de civilização 
que em última análise está fadada ao fracasso: Portanto, se os políti- 
cos aceitassem os bons conselhos dos devotos, então na certa haveria 
uma grande mudança na situação mundial com a propaganda purifi- 
cadora empreendida pelos devotos, como mostrou o Senhor Caitanya. 
Assim como Sukadeva Gosvami começou sua oração comentando a 
palavra yat-kirtanam, do mesmo modo, o Senhor Caitanya recomen- 
dou que com a simples glorificação do'santo nome do Senhor pode 
ocorrer uma tremenda mudança no coração através da qual o com- 
pleto desentendimento que os políticos criaram entre 'as nações hu- 
manas'pode extinguir-se de imediato. E após a extinção do fogo do 
desentendimento, outras vantagens advirão. O destino é voltar ao lar, 
voltar ao Supremo, como comentamos várias vezes nestas páginas. 
Segundo o culto da devoção, de um modo geral conhecido como 
culto 'vaisnava, não se colocam obstáculos contra alguém que deseja 
progredir na compreensão acerca 'de Deus. O vaisnava é bastante po- 
deroso para transformar em vaisnava até mesmo os Kirãtas, etc., como 
se mencionou acima: No Bhagavad-gitã (9.32), o Senhor afirma que 
todos têm condição de tornarem-se devotos do Senhor (mesmo aque- 
les-que têm-baixo nascimento, a saber, as mulheres, os Sadras ou os 
vaisyas), e quem se torna devoto é elegível a voltar ao lar, voltar-ao 
Supremo. O único requisito é que a pessoa se refugie em um devoto 
puro do Senhor que conheça com profundidade a ciência transcen- 
dental de Krsna (Bhagavad-gitã e Srimad-Bhãgavatam). Qualquer 
pessoa de qualquer parte do mundo que se torne versado na ciência 
de Krsna vira um devoto puro e um mestre espiritual da massa geral 
da população e pode redimi-las, purificando-lhes o coração. Mesmo 
que se trate do indivíduo mais pecaminoso, ele pode imediatamente 
purificar-se através do contato sistemático com um vaisnava puro. 
Portanto, o vaisnava pode aceitar um discípulo genuíno de qualquer 
parte do mundo, sem levar em consideração casta ou credo, e através 
dos'princípios reguladores promovê-lo ao estado de vaisnava puro, 
transcendental à cultura bramínica. O sistema de castas, ou o varnãs- 
rama-dharma, deixou de serregular até mesmo entre os supostos se- 
guidores do sistema. Tampouco é agora possível restabelecer a função 
institucional dentro do presente contexto da situação social, política e 
econômica. Sem precisar levar em conta o costume específico de um 
país, a pessoa pode ser aceita no culto vaisnava espiritualmente, e 





Verso 19] O processo da criação 219 


nada a impede de seguir o processo transcendental. Então, por ordem 
do Senhor $ri Caitanya Mahaprabhu, o culto do Srimad-Bhãgavatam 
ou do Bhagavad-gitã pode ser pregado em todo o mundo, recebendo 
todas as pessoas que desejem adotar o culto transcendental. Essa pro- 
paganda cultural empreendida pelos devotos, não sendo facciosa, na 
certa será aceita por todas as pessoas sensatas e inquisitivas. O vais- 
nava nunca aceita outro vaisnava com base no direito hereditário, 
assim como jamais pensa que a Deidade do Senhor no templo seja 
um ídolo. E para remover todas as dúvidas neste setor, Srila Suka- 
deva Gosvâmi invoca as bênçãos do Senhor, que é todo-poderoso 
(prabhavisnave namah). Assim como o Senhor todo-poderoso aceita 
o humilde serviço de Seu devoto em atividades devocionais de arca- 
na, Sua forma como Deidade adorável no templo, do mesmo modo, 
o corpo do vaisnava puro transforma-se transcendentalmente tão logo 
ele se rende ao serviço do Senhor e é treinado por um vaisnava qua- 
lificado. A este propósito, o preceito da regulação vaisnava determina 
que arcye visnau Silã-dhir gurusu nara-matir vaisnave jâti-buddhih 
Sri-visnor nâmni $abda-samânya-buddhih, ete. “Ninguém deve con- 
siderar que a Deidade do Senhor adorada no templo é um ídolo, tam- 
pouco deve alguém considerar que o mestre espiritual autorizado é 
um homem comum. Nem deve alguém considerar que o' vaisnava 
puro pertence a uma casta específica, etc.”" (Padma Purâna) 

Conclui-se que o Senhor, sendo todo-poderoso, pode, sob toda e 
qualquer circunstância, aceitar qualquer pessoa de qualquer parte do 
mundo, seja pessoalmente, seja através de Sua manifestação genuína 
como mestre espiritual. O Senhor Caitanya aceitou muitos devotos 
de comunidades diferentes das varnâsramistas, e para ensinar-nos, 
Ele próprio declarou que não pertencia a nenhuma casta ou ordem 
de vida social, mas que era um servo eterno do servo do Senhor que 
mantém as donzelas de Vrndãvana (o Senhor Krsna). Este é o pro- 
cesso de auto-realização. 


VERSO 19 


an ammai- 
aii iana: 1 


maiteaz- 
Rian a aT ISN 
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sa esa ãtmãtmavatâm adhisvaras 
trayimayo dharmamayas tapomayah 

gata-vyalikair aja-sankarâdibhir 
vitarkya-lingo bhagavãn prasidatâm 


sah—Ele; esah-—é; atmã-—a-Superalma; atmavatâm-—das almas 
auto-realizadas; adhisvarah-—o Senhor Supremo; trayi-mayah-—Vedas 
personificados; dharma-mayah-—escrituras religiosas personificada: 
tapah-mayah-—austeridade personificada; gata-vyalikaih—-por aque- 
les que estão acima de todos os-interesses; aja—Brahmājī; Sankara- 
Ādibhih—pelo Senhor Siva e outros; vitarkya-liigah-—alguém que 
é tratado com respeito e veneração; bhagavân-—a Personalidade de 
Deus; prasidatâm—-seja bondoso comigo. 








TRADUÇÃO 
Ele é a Superalma e o Senhor Supremo de todas as almas auto- 
realizadas. É a personificação dos Vedas, das escrituras religio- 
sas e das austeridades. É adorado pelo Senhor Brahmã e Siva e 
por todos aqueles que são transcendentais a todos os interesses. 
Sendo reverenciado com esse respeito e veneração, possa este Su- 
premo Absoluto satisfazer-Se comigo. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, embora o Senhor de 
todos os seguidores de diferentes processos de auto-realização, pode 
ser conhecido apenas por aqueles que estão acima de todos os inte- 
resses. Todos estão buscando paz eterna ou vida eterna, e com este 
destino em mira, todos estão estudando as escrituras védicas ou outras 
escrituras religiosas; ou submetendo-se a rigorosas austeridades como 
filósofos empíricos, yogis místicos ou devotos imaculados, etc. Mas o 
Senhor Supremo é perfeitamente compreendido apenas pelos devotos 
porque eles não cultivam interesses. Aqueles que estão no caminho 
da auto-realização em geral são classificados como karmis, jhiânis, 
yogis ou devotos do Senhor. Os karmis, que se sentem muito atraídos 
pelas atividades fruitivas dos rituais védicos, são chamados bhukti- 
kãmi, ou aqueles que desejam o gozo material. Os jfânis, que através 
da especulação mental tentam tornar-se unos com o Supremo, são 
chamados mukti-kami, ou aqueles que desejam libertar-se da exis- 
tência material. Os yogis místicos, que praticam diferentes espécies 
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de austeridades para alcançar oito categorias de perfeição material e 
que acabam encontrando em seu transe a Superalma (Paramãtmã), 
são chamados siddhi-kãmi, ou aqueles que desejam como perfeição 
tornar-se mais leve que o mais leve, mais pesado que o mais pesado, 
satisfazer a todos os desejos, exercer controle sobre todos, criar tudo 
que se deseje, etc. Todas essas são habilidades de um yogi poderoso. 
Mas os devotos do Senhor não querem a auto-satisfação angariada 
com alguma dessas conquistas. Tudo o que querem é servir o Senhor 
porque o Senhor é grande e como entidades vivas eles são eterna- 
mente partes integrantes do Senhor a Ele subordinadas. O fato de o 
devoto ter esta compreensão perfeita acerca do eu ajuda-o a tornar- 
sė sem desejos, a não desejar nada para si mesmo, e assim os devotos 
são chamados niskâmi, livres de desejos. A entidade viva, devido à 
sua posição constitucional, não pode ser desprovida de todos os dese- 
jos (o bhukti-kami, o mukti-kami e o siddhi-kâmi, todos desejam algo 
que lhes dê satisfação pessoal), mas tudo o que os devotos niskâmi 
do Senhor desejam é para a satisfação do Senhor. Eles são comple- 
tamente dependentes das ordens do Senhor e estão sempre prepara- 
dos a desempenhar seu dever para a sat ão do Senhor. 

No começo, Arjuna se situou na posição de alguém que deseja 
auto-satisfação, pois tinha desejo de não lutar na Batalha de Kuru- 
ksetra, porém, para eliminar seus desejos, o Senhor pregou o Bha- 
gavad-gitã, no qual foram explicados os processos de karma-yoga, 
jfiâna-yoga, hatha-yoga e também bhakti-yoga. Como não tinha 
nenhum interesse, Arjuna mudou de opinião e satisfez o Senhor, con- 
cordando em lutar (karisye vacanam tava), e assim tornou-se livre de 
desejos. 

Aqui, são citados especificamente como exemplos Brahmã e o 
Senhor Siva porque Brahmãji, o Senhor Siva, Srimati Laksmiji e os 
quatro Kumãras (Sanaka, Sanatana, etc.) são líderes das quatro sam- 
pradayas vaisnavas livres de desejos. Todos eles estão desprovidos 
de todos os interesses. Srila Jiva Gosvâmi interpreta a palavra gata- 
vyalikaih como projjhita-kaitavaih, ou aqueles que estão livres de 
todos os interesses (apenas os devotos imaculados). No Caitanya- 
caritâmrta (Madhya 19.149), afirma-se: 


krsna bhakta-—niskâma, ata eva “Sânta” 
bhukti-mukti-siddhi-kami, sakali “asanta” 
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Aqueles que praticam atividades piedosas e exigem em troca resultados 
fruitivos, aqueles que desejam salvação e igualdade com o Supremo, e 
aqueles que desejam as perfeições materiais sob a forma de poder mís- 
tico são todos inquietos porque querem algo para si mesmos, mas o 
devoto é inteiramente pacífico porque não exige nada para si mesmo e 
sempre está disposto a servir o desejo do Senhor. Portanto, conclui-se 
que todos precisam do Senhor porque sem Sua permissão ninguém pode 
alcançar o resultado de seus respectivos desejos, como o próprio Senhor 
afirma no Bhagavad-gitã (8.9), todos esses resultados são concedidos 
unicamente por Ele, pois o Senhor é adhisvara (o controlador original) 
de todos, a saber, dos vedantistas, dos grandes karma-kândiyas, dos 
grandes líderes religiosos, dos grandes praticantes de austeridades e de 
todos aqueles que estão lutando pelo avanço espiritual. Mas, em última 
análise Ele é compreendido apenas pelos devotos livres de pretensões. 
Portanto, Srila Sukadeva Gosvâmi dá ênfase especial ao serviço devo- 
cional ao Senhor. 


VERSO 20 


feras Rin: mR- 
Aai RetmRinR: 
Rener 
srefiçat A rat R: Nol 


Srivah patir yajfia-patih praja-patir 
dhiyãm patir loka-patir dharã-patih 

patir gatis cândhaka-vrsni-sâtvatâm 
prasidatâm me bhagavân satãm patih 


sriyah—toda a opulência; patih-—o proprietário; yajfia-—do sa- 
crifício; patih—o diretor; prajã-patih-—o líder de todas as entida- 
des vivas; dhiyãām—da inteligência; patih—o mestre; løka-patih—o 
proprietário de todos os planetas; dharā—Terra; patih—o supremo; 
patih—líder; gatih-—destino; ca—também; andhaka-—um dos reis da 
dinastia Yadu; vrsni—o primeiro rei da dinastia Yadu; satvatâm—os 
Yadus; prasidatâm-—sê misericordioso; me-—comigo; bhagavan— 
Senhor Sri Krsna; satâm-—de todos os devotos; patih—o Senhor. 
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TRADUÇÃO 

Possa o Senhor Sri Krsna, que é o Senhor adorável de todos 
os devotos, o protetor e a glória de todos os reis como Andhaka 
e Vrsni da dinastia Yadu, o esposo de todas as deusas da fortuna, 
o diretor de todos os sacrifícios e portanto o líder de todas as en- 
tidades vivas, o controlador de toda a inteligência, o proprietário 
de todos os planetas, espirituais e materiais, e a encarnação su- 
prema sobre a Terra (a existência suprema), ser misericordioso 
comigo. 


SIGNIFICADO 

Como é um' dos proeminentes gata-vyalikas, que estão livres de 
todas as falsas concepções errôneas, Śukadeva Gosvāmī portanto ex- 
pressa que segundo a própria compreensão por ele adquirida o Senhor 
Sm Krsna é o somatório de toda a perfeição, a Personalidade de Deus. 
Todos estão buscando ser favorecidos pela deusa da fortuna, mas as 
pessoas não sabem que o Senhor Sri Krsna é o-amado esposo de 
todas as deusas da fortuna. No: Brahma-samhitã, afirma-se que o 
Senhor, em Sua transcendental morada Goloka Vrndãvana, dedica- 
Se a apascentar as vacas surabhi e é servido por centenas de milhares 
de deusas da fortuna. Todas essas deusas da fortuna são manifesta- 
ções da transcendental potência de prazer (hladini-sakti) de Sua ener- 
gia interna, e ao manifestar-Se nesta Terra, o-Senhor desempenhou a 
rãsa-lilã, onde foram apresentadas algumas atividades de Sua potên- 
cia de prazer com as quais Ele simplesmente queria atrair as almas 
condicionadas, que estão todas em busca da fantasmagórica potên: 
de prazer no degradado gozo sexual. Os devotos puros do Senhor 
como Sukadeva Gosvâmi, que era inteiramente desapegado da abo- 
minável vida sexual do mundo material, decerto não se referiam a 
atividades sexuais ao mencionarem esta faceta da potência de prazer 
do Senhor, mas era seu objetivo saborear um gosto transcendental 
inconcebível para os mundanos que estão em busca de vida sexual. 
Vida sexual no mundo temporário é a causa fundamental do condi- 
cionamento aos grilhões da ilusão, e com certeza Sukadeva Gosvâmi 
jamais se interessou pela vida sexual do mundo temporário. Tampou- 
co-a manifestação da potência de prazer do Senhor tem alguma liga- 
ção com essas perversões. O Senhor Caitanya era um sannyãsiestrito 
tanto que não permitia que nenhuma mulher se aproximasse dEle, 
nem sequer para prostrar-se e oferecer respeitos. Ele nem sequer 





ia 
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ouvia as orações que as deva-dásis ofereciam no templo de Jagan- 
natha porque se' proíbe que o sanmyãsi ouça canções cantadas pelo 
belo sexo. Entretanto, mesmo na rígida posição de sannyãsi, Ele con- 
ceituou! o 'modo de adoração praticado pelas gopisde Vrndãvana 
como o serviço amoroso mais elevado que se pode prestar ao Senhor. 
E Sfimati Radharâni é a principal de'todas essas deusas da fortuna, 
e portanto Ela é a personificação do prazer do: Senhor e não é dife- 
rente de Krsna. 

Nos rituais védicos, há recomendações para a realização de dife- 
rentes espécies de sacrifícios a fim de que se obtenha o benefício 
máximo na vida. Na execução dé grandes sacrifícios, as bênçãos re- 
cebidas são, afinal de contas, favores concedidos pela deusa da for- 
tuna, e o Senhor, sendo o esposo ou amante da deusa da fortuna, de 
fato também é o Senhor de todos os sacrifícios. Ele é o desfrutador 
último de todos as “classes de yajfia; portanto, Yajãia-pati é outro 
nome do Senhor Visnu, O Bhagavad-gitã recomenda que tudo seja 
feito para o Yajfia-pati (yajfiârtãt karmanah), ou então os atos serão 
a causa do condicionamento à lei da natureza material. Aqueles que 
não estão livres de todas as falsas concepções (vyalikam) realizam 
sacrifícios para satisfazer meros semideuses, mas o devoto do Senhor 
sabe muito bem que o Senhor Sm Krsna é o supremo desfrutador de 
todas as práticas de sacrifícios; portanto, eles realizam o sarkirtana- 
vajfia (Sravanam kirtanam visnoh), que é especialmente recomendado 
nesta era de Kali. Em Kali-yuga,'a prática de outras espécies de sa- 
crifício não é exequível, pois faltam condições propícias e sacerdotes 
qualificados. 

No Bhagavad-gitã (3.10-11), colhemos a informação de que o 
Senhor Brahmã, após propiciar o renascimento das almas condicio- 
nadas dentro do Universo, instruiu-as a realizarem sacrifícios para le- 
varem uma vida próspera. Com essas práticas de sacrifício, as almas 
condicionadas jamais terão: dificuldade em manter-se vivas. Elas 
podem enfim purificar sua existência. Elas serão naturalmente pro- 
movidas à existência espiritual, a verdadeira identidade do ser vivo. 
Em nenhumacircunstância deve a alma condicionada abandonar a 
prática de sacrifício, austeridade e caridade. A meta de todos esses 
sacrifícios é satisfazer o Yajãia-pati, a Personalidade de Deus; portan- 
to, o Senhor também é Prajá-pati. Segundo o Karha Upanisad, há um 
único Senhor que é o líder das inúmeras entidades vivas. As enti- 
dades vivas são mantidas pelo Senhor (eko bahiinãm yo vidadhãti 
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kâmãn). Portanto, o Senhor é chamado de Bhiita-bhrt supremo, ou o 
mantenedor de todos os seres vivos. 

Os seres vivos são dotados de inteligência que está correlacionada 
com suas atividades anteriores. Os seres vivos não possuem o mesmo 
grau de inteligência porque atrás do desenvolvimento dessa inteli- 
gência está o controle do Senhor, como se declara no Bhagavad-gitã 
(15.15). Como Paramãtmã, Superalma, o Senhor vive nos corações 
de todos, e apenas dEle vem o poder de lembrança, conhecimento e 
esquecimento (mattah smytir jhânam apohanam ca). Pela graça do 
Senhor, uma pessoa pode lembrar-se agudamente de suas atividades 
passadas, mas outras não podem. Pela graça do Senhor, alguém é 
deveras inteligente, mas por causa desse mesmo controle há aqueles 
que não passam de tolos, Portanto, o Senhor é Dhiyâm-pati, ou o 
Senhor da inteligência. 

As almas condicionadas lutam para tornarem-se senhores do mundo 
material. Todos estão tentando assenhorear-se da natureza material, 
empregando seu mais alto grau de inteligência. Este abuso de inteli- 
gência praticado pela alma condicionada chama-se loucura. Todos 
devem aplicar sua inteligência em livrar-se das garras materiais. Mas 
a alma condicionada, devido apenas à loucura, ocupa toda a sua ener- 
gia e inteligência no gozo dos sentidos, e para alcançar esta meta da 
vida, ela deliberadamente comete todas as espécies de más ações. O 
resultado é que, ao invés de alcançar uma vida não-condicionada em 
que há liberdade plena, a alma condicionada, estando louca, repetidas 
vezes emaranha-se em diferentes classes de cativeiros nos corpos ma- 
teriais. Tudo o que vemos na-manifestação material é apenas criação 
do Senhor. Portanto, ele é o verdadeiro proprietário de tudo o que há 
nos universos. Sob o controle do Senhor, e nunca com total inde- 
pendência, pode a alma condicionada desfrutar 'um fragmento dessa 
criação material. Esta é a instrução-que consta no Isopanisad. Todos 
devem satisfazer-se com aquilo que é concedido pelo Senhor do Uni- 
verso. É apenas por loucura que alguém tenta usurpar as posses ma- 
teriais alheias. 

O Senhor do Universo, por Sua imotivada misericórdia para com 
as almas condicionadas, desce através de Sua própria energia (atma- 
mãyã) para restabelecer a relação eterna que as almas condicionadas 
mantêm com Ele. O Senhor recomenda que todos se rendam a Ele 
ao invés de quererem se fazer passar por desfrutadores de uma li- 
mitada porção que está sob Seu controle. Ao executar esse advento, 
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Ele prova quão maior é Sua habilidade de desfrutar e manifesta Seu 
poder de desfrute (por exemplo) casando-se com dezesseis mil espo- 
sas de umasó vez.-A alma condicionada orgulha-se muito porque 
tem apenas uma esposa, mas o Senhor ri disso; o homem inteligente 
consegue perceber quem é o verdadeiro esposo. De fato, o Senhor é 
o esposo de todas as mulheres em Sua criação, mas a alma condicio- 
nada, que está sob o controle do Senhor, orgulha-se de ser o esposo 
de uma ou duas mulheres. 

Todas essas qualificações que se coadunam com diferentes catego- 
rias de pati relacionadas neste verso aplicam-se ao Senhor K: e 
Sukadeva Gosvami portanto menciona especialmente o pati e gati da 
dinastia Yadu. Os membros da dinastia Yadu sabiam que o Senhor $ri 
Krsna é tudo, e todos eles queriam voltar ao Senhor Si Krsna depois 
que Ele concluísse Seus passatempos transcendentais sobre a Terra. 
Por vontade do Senhor, a dinastia Yadu foi aniquilada para que seus 
membros pudessem voltar ao lar com o Senhor. A aniquilação da di- 
nastia Yadu foi um espetáculo material criado pelo Senhor Supremo; 
de resto, o Senhor e'ós membros da dinastia Yadu são todos associa- 
dos eternos. Portanto, o Senhor é o guia de todos os devotos, e nesse 
caso, Sukadeva Gosvâmi, deixando que se desenvolvam sentimentos 
carregados de amor, oferece-Lhe os devidos respeitos. 








VERSO 21 


eniran 
imamai R aeaa: 
af Sa a 
a A gA ma iam RI 


yad-añghry-abhidhyäñd-samādhi-dhautayā 
dhiyānupaśyanti hi tattvam ātmanah 
vadanti caitat kavayo yathã-rucam 
sa me mukundo bhagavan prasidatâm 


Yat-anghri—cujos pés de lótus; abhidhyãha-—pensando em, a cada 
segundo; samidhi—transe; dhautaya-—sendo limpada; dhiyã-—com 
essa inteligência limpa; anupasyanti—vê, seguindo as' autoridades; 
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hi—decerto; tattvam-—a Verdade Absoluta; atmanah-—do Senhor Su- 
premo e'da própria pessoa; vadanti—dizem; ca-—também; etat-=isto; 
kavayah—filósofos ou sábios eruditos; yathã-rucam-—como ele pensa; 
sah—Ele; me—meu; mukundah-—Senhor Krsna (que concede libera- 
ção); bhagavân-—a Personalidade de Deus; prasidatâm-—satisfaça-Se 
comigo. 


TRADUÇÃO 
Quem dá liberação é Sri Krsna, a Personalidade de Deus. Pen- 
sando em Seus pés de lótus a cada segundo, seguindo os passos 
das autoridades, o devoto em transe pode ver a Verdade Absoluta, 
Entretanto, os especuladores mentais eruditos pensam nEle de 
acordo com seus caprichos. Possa o Senhor ficar satisfeito comigo. 


SIGNIFICADO 

Os yogis místicos, após um extenuante esforço para controlar os 
sentidos, podem situar-se em um transe ióguico' só para perceberem 
a Superalma dentro de todos, mas o' devoto puro; pelo simples fato 
de lembrar-se dos pés de lótus do Senhor a cada segundo, estabelece- 
se-de imediato em verdadeiro transe porque com essa percepção sua 
mente e sua inteligência limpam-se por completo das doenças mani- 
festas como gozo material. O devoto puro julga-se caído no oceano 
de nascimentos e mortes é não pára de orar para que o Senhor o erga. 
Ele apenas aspira a tornar-se uma partícula da transcendental poeira 
aos pés de lótus do Senhor. O devoto puro, pela graça do Senhor, 
perde absolutamente toda a atração pelo gozo material, e para manter- 
se livre da contaminação sempre pensa nos pés de lótus do Senhor. 
O rei Kulasekhara, um grande devoto do Senhor, orava: 





krsna tvadiya-pada-pânkaja-pafjarântam 
adyaiva visatu me mãnasa-rãja-harnsah 

prãna-prayâna-samaye kapha-vãta-pittaih 
kanthãvarodhana-vidhau smaranam kutas te 


“Meu Senhor Krsna, oro para que minha mente; tal qual um cisne, 
possa de imediato deslizar rumo aos caules dos:pés de lótus de Vossa 
Onipotênciae se aprisione em suas malhas; pois do contrário, no mo- 
mento de-meu último suspiro; quando minha garganta estiver sufo- 
cada pela tosse; como conseguirei pensar em Ti?” 
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Existe uma relação íntima entre o cisne e o caule do lótus. Logo, à 
comparação é muito apropriada: sem tornar-se um cisne, ou parama- 
harhsa, ninguém pode entrar nas malhas dos pés de lótus do Senhor. 
Como: se afirma no Brahma-sarmhita, os especuladores mentais, em- 
bora recorram à erudição acadêmica, não podem: nem sequer sonhar 
com a Verdade Absoluta, mesmo que especulem sobre ela por toda 
a eternidade. O Senhor reserva-Se o direito de não Se expor a esses 
especuladores mentais. E como não: podem entrar nas malhas forma- 
das pelo caule dos: pés de lótus do Senhor, todos os especuladores 
mentais chegam a conclusões diferentes e acabam fazendo um com- 
promisso inútil, dizendo que cada método produz uma conclusão que 
se coaduna com. a tendência do próprio indivíduo (yarhã-rucam). 
Mas o Senhor não é como um comerciante que, no mercado da es- 
peculação mental, tenta satisfazer todas as classes de fregueses. O 
Senhor é o que Ele é, a Absoluta Personalidade de Deus, e exige total 
rendição apenas a Ele. Entretanto, seguindo os caminhos dos acaryas 
ou autoridades anteriores, o devoto puro pode ver o Senhor Supremo 
através do meio transparente, o mestre espiritual genuíno (anupa- 
Syanti). O devoto puro nunca tenta ver o Senhor através da especula- 
ção mental, mas através de seguir os passos dos acãryas (mahãjano 
vena gatah sa panthãh). Portanto, os ãcãryas vaisnavas não diver- 
gem em suas conclusões com respeito ao Senhor e aos devotos: O 
Senhor Caitanya afirma que a entidade viva (jiva) é um servo eterno 
do Senhor e que ela é ao mesmo tempo igual ao Senhor e diferente 
dEle. Esta fattva: do Senhor Caitanya é compartilhada por todas as 
quatro sampradiyas da escola vaisnava (todas as quais aceitam que, 
mesmo após a salvação, a entidade viva continua servindo ao Senhor), 
e não há nenhum acãrya vaisnava autorizado que fique pensando que 
o Senhor e ele próprio são iguais. 

Esta humildade: do devoto: puro, que está cem por cento ocupado 
em Seu serviço, põe o devoto do Senhor em um transe no qual ele 
passa a compreender tudo, porque o Senhor Se revela ao Seu devoto 
sincero, como se afirma no Bhagavad-gitã (10.10). O Senhor, sendo 
o senhor da inteligência em todos (até mesmo no não-devoto), fa- 
vorece o Seu devoto com inteligência adequada para que o devoto 
puro automaticamente se ilumine com a verdade insofismável sobre 
o Senhor e Suas diferentes energias. O Senhor não é revelado pelo 
poder especulativo ou pelo jogo de palavras sobre a Verdade Abso- 
luta. Ao contrário, Ele Se revela ao devoto quando está plenamente 
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satisfeito com a atitude de serviço do devoto. Sukadeva Gosvâmi não 
é um especulador mental nem está comprometido com a teoria se- 
gundo a qual “cada processo tem uma conclusão que é válida para 
o processo em questão””. Ao contrário, ele ora unicamente ao Senhor, 
invocando Seu prazer transcendental. Este é o método para conhecer 
o Senhor. 

VERSO 22 


sia da gu quad 
faama aii cet a] 
EIS mA iea: 
a À mAT: ATA IRRI 


pracoditã yena purã sarasvati 
vitanvatãjasya satim smrtim hrdi 

sva-laksanã prâdurabhiat kilasyatah 
sa me rsinâm rsabhah prasidatâm 


pracoditã-—inspirado; yena-—por quem; purã-—no começo da cria- 
ção; sarasvati-—a deusa da sabedoria; vitanvatã-—ampliada; ajasya— 
de Brahmã, o primeiro ser vivo criado; satim smytim-—memória po- 
tente; hrdi—no coração; sva-—em seu próprio; laksanã-—visando a; 
prâdurabhiit-—foi gerado; kila-—como que; asyatah-—da boca; sah— 
ele; me-—comigo; rsinâm-—dos mestres; rsabhah-—o principal; pra- 
sidatam-—fique satisfeito. 





TRADUÇÃO 
Possa o Senhor, que no começo da criação ampliou o poten- 
te conhecimento de Brahmã, que lhe foi transmitido do interior 
de seu coração, e o inspirou, dando-lhe conhecimento acerca da 
criação e acerca do Seu próprio Eu, e que pareceu ser gerado da 
boca de Brahmã, estar satisfeito comigo. 


SIGNIFICADO 
Como já comentamos anteriormente neste texto, o Senhor, como 
a Superalma em todos os seres vivos, desde Brahmã até a formiga 
insignificante, dota todos com o necessário conhecimento potente 
em todo ser vivo. O ser vivo é suficientemente potente para possuir 
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conhecimento do Senhor na proporção de três quartos e três centési- 
mos, ou setenta e oito por cento de todo o conhecimento obtenível. 
Como é parte integrante do Senhor, o ser vivo é incapaz de assimilar 
todo o conhecimento que o próprio Senhor possui. No estado condi- 
cionado, o ser vivo sujeita-se à esquecer tudo após a mudança corpó- 
rea conhecida como morte. No interior do coração de cada ser vivo, 
o Senhor volta a inspirar nele este conhecimento potente, e este fenô- 
meno é conhecido como o despertar do conhecimento, pois se compa- 
ra ao momento em que alguém desperta do sono ou da inconsciência. 
Este despertar de conhecimento está sob pleno controle do Senhor, e 
portanto observamos no mundo prático que diferentes pessoas possuem 
diferentes graus de conhecimento. Este despertar de conhecimento 
não é uma interação automática ow material. A fonte supridora é o 
próprio Senhor (dhiyãm patih), pois até mesmo Brahmã também está 
sujeito a essa regulação do criador supremo." No começo da criação, 
O primeiro a nascer é Brahmã, e em seu nascimento não há a parti- 
cipação de nenhum pai ou mäe porque antes de Brahmā não havia 
quaisquer outros seres vivos. Brahmã'nasce do lótus que cresce do 
abdômen de Garbhodakasayi Visnu, e portanto ele é conhecido como 
Aja. Este Brahmã, ou Aja, também é um ser vivo, parte integrante 
do Senhor, mas sendo 'o mais piedoso devoto do Senhor, o Senhor 
inspira'a Brahmã que crie, logo após a criação principal que o Senhor 
executa, por intermédio da natureza material. Portanto, nem a nature- 
za material, nem Brahmã são independentes do Senhor. Os cientistas 
materialistas podem meramente observar as reações da natureza ma- 
terial sem compreender o comando por trás dessas atividades, como 
uma criança pode ver a ação da eletricidade sem perceber o enge- 
nheiro que trabalha na central geradora. Esse conhecimento imperfei- 
to que o cientista materialista possui deve-se'a um pobre fundo: de 
conhecimento. O conhecimento védico, portanto, foi primeiramente 
transmitido a Brahmã, e parece que Brahmã distribuiu o conhecimen- 
to védico. Brahmã'é sem dúvida o orador do conhecimento védico, 
mas na verdade ele foi inspirado pelo Senhor a receber esse conheci- 
mento transcendental, como advém diretamente do Senhor. Os Vedas, 
portanto, são chamados apauruseya, ou não são transmitidos por 
nenhum ser criado. Antes da criação, o Senhor existia (nãrayanah 
paro 'vyaktãt), e portanto as palavras faladas pelo Senhor são vibra- 
ções de som transcendental. Existe um abismo de diferença entre as 
duas qualidades de som, a saber, prakrta e aprakrta. O físico pode 
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lidar apenas com o som prãkrta, ou o som vibrado no céu material, 
eportanto devemos saber que os'sons védicos registrados em expres- 
sões simbólicas não podem ser compreendidos por alguém dentro do 
Universo que não tenha sido inspirado pela vibração do som sobrena- 
tural (aprãkrta), que desce na corrente de sucessão discipular, vindo 
do Senhor até Brahmã, de Brahmã'a Nãrada, de Nãrada a Vyãsa e 
assim por diante. Nenhum erudito mundano pode traduzir ou revelar 
overdadeiro significado dos mantras (hinos) védicos. Eles'só podem 
ser compreendidos por alguém que seja inspirado ou iniciado pelo 
mestre espiritual autorizado. O mestre espiritual original-é o próprio 
Senhor, e a sucessão desce através das fontes do paramparã, como 
se afirma claramente no Quarto Capítulo do Bhagavad-gitã. Logo, 
enquanto não receber do paramparã autorizado o conhecimento trans- 
cendental, a pessoa deverá ser considerada inútil (viphalã matah), 
muito embora possa ser grandemente qualificada nos progressos mun- 
danos das artes ou das ciências. 

Śukadeva Gosvāmī está orando que o Senhor o inspire interna- 


mente para que possa explicar de forma correta os fatos'e aspectos 
da criação sobre os quais Mahãráãja Pariksit perguntou:O mestre es- 
piritual não é um especulador teórico, como o erudito mundano, mas 
é srotriyam brahma-nistham. 


VERSO 23 


Nara em ga fig 
oq RUI 
ara MISTA: 
disugite RA if URU 


bhitair mahadbhir ya imãh puro vibhur 
nirmãya Sete yad amiisu piirusah 

bhunkte gunan sodasa sodasâtmakah 
so 'lankrsista bhagavân vacâmsi me 


bhiitaih-—pelos elementos; mahadbhih-—da criação material; yah-— 
aquele que; imãh-—todos esses; purah-—corpos; vibhuh-—-do Senhor; 
nirmãya-—para serem constituídos; sete-—deita; yat amiisu-—uma pes- 
soa que encarnou; pirusah-—Senhor Visnu; bhunkte--faz com que 
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se sujeitem; gunan—aos três modos da natureza; sodasa-—em dezes- 
seis divisões; sodasa-atmakah--sendo o gerador dessas dezesseis; 
sah—Ele; alankrsista-—possa adornar; bhagavan—a Personalidade 
de Deus; vacamsi—afirmações; me-—minhas. 








TRADUÇÃO 
Possa-a Suprema Personalidade de Deus, que, deitando-Se 
dentro do Universo, anima os corpos materialmente criados com 
os elementos, e que em Sua encarnação purusa faz com que o ser 
vivo se sujeite às dezesseis divisões dos modos materiais de que 
aquele se origina, alegrar-Se em adornar minhas afirmações. 


SIGNIFICADO 

Como um devoto plenamente dependente, Sukadeva Gosvâmi (ao 
contrário do homem mundano, orgulhoso de sua própria capacidade) 
invoca o prazer da Personalidade de Deus para que suas afirmações 
possam ser exitosas e apreciadas pelos ouvintes. O devoto sempre se 
julga um “instrumento “útil na execução de qualquer atividade bem- 
sucedida, e recusa-se a aceitar o mérito por qualquer empreendimento 
feito por ele próprio. O ateísta ímpio quer receber todo o mérito pelas 
atividades, desconhecendo que nem mesmo uma folha de grama pode 
se mover sem a sanção do Espírito Supremo, a Personalidade de Deus. 
Sukadeva Gosvâmi, portanto, quer locomover-se segundo a orien- 
tação do Senhor Supremo, que inspirou Brahmã a falar a sabedoria 
védica. As verdades descritas nositextos védicos não são teorias de 
imaginação mundana, tampouco são fictícias, como às vezes pensa a 
classe de homens menos inteligentes. Todas as verdades védicas são 
descrições perfeitas da verdade dos fatos, sem nenhum erro ou ilusão, 
e Sukadeva Gosvami quer apresentar as verdades da criação não como 
uma teoria metafísica de especulação filosófica, mas como os fatos e 
aspectos reais do assunto, uma-vez- que o Senhor ditaria tudo para ele 
da mesma maneira-como inspirou Brahmãji. Como afirma o Bhaga- 
vad-gitã (15.15), o próprio Senhor é o pai do conhecimento vedânta, 
e é unicamente Ele que conhece-o verdadeiro significado da filosofia 
vedānta. Logo, não há verdade maior do que os princípios religiosos 
mencionados nos Vedas. Semelhante conhecimento ou religião védicos 
são disseminados por autoridades como Sukadeva Gosvâmi porque 
ele'é um humilde-servo devocional do Senhor que não tem desejo de 
tornar-se desautorizadamente um intérprete autodesignado. Este é o 
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método pelo qual o conhecimento védico é explicado, e é tecnicamen- 
te conhecido como sistema paramparã, ou o processo descendente. 

O homem inteligente pode ver sem erro que qualquer criação mate- 
rial (seja seu próprio corpo, um fruto ou uma flor) não pode crescer 
belamente sem o toque espiritual. O homem mais inteligente do mundo 
ou o maior cientista podem apresentar tudo mui belamente apenas en- 
quanto a vida espiritual ou o toque espiritual estiverem presentes. 
Portanto, a fonte de todas as verdades é'o Espírito Supremo, e não a 
matéria-grosseira como concebe erroneamente o materialista -crasso. 
Na literatura védica, obtemos informação de que o próprio Senhor 
entrou primeiro no vácuo do universo material, e assim todas as coisas 
se desenvolveram gradualmente uma após outra. Do mesmo 'moódo, o 
Senhor está situado como o Paramãtmã localizado em cada ser indi- 
vidual; então, tudo é feito por Ele mui belamente. Os dezesseis princi- 
pais elementos criativos, a saber, terra, àgua, fogo, ar, céu e os onze 
órgãos dos sentidos, desenvolveram-se primeiramente do próprio 
Senhor e desse modo foram compartilhados: pelas entidades vivas. 
Assim, os elementos materiais foram-criados para o gozo das entida- 
des vivas. Portanto, o belo arranjo por trás de todas as manifestações 
materiais se-faz possível por intermédio da energia do Senhor, e tudo 
o que a-entidade viva individual pode fazer é orar ao Senhor para 
obter sobre isso uma compreensão adequada. Como o Senhor é a en- 
tidade suprema, diferente de Sukadeva Gosvâmi, a oração pode ser 
oferecida a Ele. O Senhor ajuda a entidade viva a-desfrutar da criação 
material, mas Ele está à parte desse falso desfrute. Sukadeva Gosvâmi 
ora pela misericórdia do Senhor, não apenas para ser ajudado: pes- 
soalmente na apresentação da verdade, mas também: para ajudar os 
outros a quem gostaria de falar. 


VERSO 24 


mE ama ngm À I 
qii A g ERT NRN 


namas tasmai bhagavate 
vãsudevaya vedhase 

papur jhânam ayam saumyã 
yan-mukhamburuhasavam 
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namah-—minhas reverências; tasmai-—a Ele; bhagavate-—à Suprema 
Personalidade de Deus; vasudevaya-—a Vãsudeva ou Suas encarna- 
ções; vedhase--o compilador dos textos védicos; papuh-—bebido; 
jfiânam-—conhecimento; ayam-—este conhecimento védico; saumyah-— 
os devotos, em especial as consortes do Senhor Krsna; yat-—de cuja; 
mukha-amburuha-=boca de lótus; savam-—néctar de Sua boca: 


TRADUÇÃO 
Ofereço minhas respeitosas reverências a Srila Vyãsadeva, a 
encarnação de Vasudeva que compilou as escrituras védicas. Os 
devotos puros bebem o nectáreo conhecimento transcendental que 
flui da boca de lótus do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Em vista do vocábulo específico vedhase, ou 'to compilador do 
sistema de conhecimento transcendental”, Srila Sridhara Svâmi co- 
menta que as respeitosas reverências são oferecidas a Srila Vyãsadeva, 
que é a encarnação de Vásudeva. Srila Jiva-Gosvâmi concorda com 
isto, mas Srila Vi$vanâtha Cakravarti Thakura ainda foi mais adiante, 
e disse que o néctar da boca do Senhor Krsna é transferido para as 
Suas diferentes consortes, e assim elas aprendem as finas artes da mú- 
sica, da dança, da indumentária, da decoração e de todas essas coisas 
que-com certeza o Senhor aprecia. Essa música, dança e-decorações 
desfrutadas pelo Senhor com certeza não são: algo muridano, porque 
logo de saída o Senhor é chamado de para; ou transcendental. As 
almas condicionadas esquecidas nada sabem sobre este conhecimen- 
to transcendental: Srila Vyãsadeva, que é uma encarnação do Senhor, 
compilou então os textos védicos para que as almas condicionadas 
recuperem a memória e passem a lembrar-se de sua eterna relação 
com o Senhor. É, portanto, através da boca de lótus de Vyāsadeva ou 
Sukadeva que se deve tentar enténder as escrituras védicas, ou o 
néctar que com o convívio conjugal o Senhor infunde às Suas consor- 
tes, Com o avanço gradual de conhecimento transcendental, a pessoa 
pode elevar-se à fase das artes transcendentais da música e dança que 
o Senhor manifesta em Sua rãsa-lilã. Mas sem ter conhecimento vé- 
dico, é muito difícil a pessoa entender a natureza transcendental da 
música e da dança da rãsa de que o Senhor participa. Os devotos 
puros do Senhor, entretanto, podem igualmente:saborear o néctar sob 
a forma dos profundos discursos filosóficos e sob a forma do beijo 
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dado pelo Senhor na dança da rãsa, pois não há distinção mundana 
entre essas duas atividades. 


VERSO 25 


Ta A A AA 
quiserem aaa ate aires URI 


etad evātma-bhū rājan 
nāradāya viprcchate 

veda-garbho 'bhyadhāt sākşād 
yad āha harir ātmanah 


etat—sobre este assunto; eva—exatamente; ātma-bhūh—o pri- 
mogênito (Brahmaji); rãjan-—meu querido rei; nãradaya-—-a Nãrada 
Muni; viprechate—tendo-lhe perguntado sobre isto; veda-garbhah-— 
uma pessoa que desde o nascimento é imbuída de conhecimento védi- 
co; abhyadhat-—informou; saksãt-—diretamente; yat aha-—aquilo que 
ele falou; harih—o Senhor; ãtmanah-—ao Seu próprio filho (Brahma). 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei, Brahmã, o primogênito, ao ser interpelado 
por Nárada, deixou-o bem inteirado deste assunto, conforme fora 
diretamente falado pelo Senhor ao Seu próprio filho, que desde 
o seu próprio nascimento foi imbuído de conhecimento védico. 


SIGNIFICADO 

Tão logo nasceu das pétalas de lótus do abdômen de Visnu, Brahmã 
foi impregnado de conhecimento védico, e portanto ele é conhecido 
como veda-garbha, ou um vedantista desde quando era um embrião. 
Sem conhecimento védico, ou conhecimento perfeito e infalível, nin- 
guém pode criar nada. Todo o conhecimento científico e todo o co- 
nhecimento perfeito são védicos. Nos Vedas, podem-se obter todas as 
espécies de informações, e nesse caso, Brahmã foi impregnado do 
perfeitíssimo conhecimento para que ele pudesse criar. Assim, Brahmã 
conhecia a perfeita descrição da criação, como lhe foi exatamente 
transmitida pelo Supremo Senhor Hari. Brahmã, ao ser interpelado 
por Nãrada, disse a este tudo o que ouvira diretamente do Senhor. 
Por sua vez, Nãrada disse exatamente a mesma coisa a Vyãsa, e Vyãsa 
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também disse a Sukadeva exatamente: o que ouvira de Nãrada. E 
Sukadeva iria repetir as mesmas afirmações que ouvira de Vyãsa. 
Este é o processo de compreensão védica. A linguagem dos Vedas 
pode ser revelada apenas pela sucessão discipular acima mencionada, 
e não de outra maneira. 

Dispensam-se as teorias. O conhecimento precisa ser posto em 
prática. Existem muitas coisas complicadas, que só podem ser enten- 
didas quando são explicadas por alguém que as conheça. O conheci- 
mento védico também é muito difícil de ser conhecido e deve ser 
aprendido através do sistema acima mencionado; caso contrário, ele 
não é absolutamente entendido. 

Sukadeva Gosvâmi, portanto, orou, pedindo a misericórdia do Senhor 
para que pudesse repetir a mesmíssima mensagem que o Senhor fala- 
radiretamente a Brahmã, ou que Brahmã falara diretamente a Nãrada. 
Portanto, diferentemente do que sugerem os mundanos, as afirmativas 
sobre à criação explicadas por Sukadeva Gosvâmi não são nem um 
pouco teóricas, mas perfeitamente corretas. Aquele que ouve estas 
mensagens e tenta assimilá-las obtém completa informação sobre a 
criação material. 








Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canito, Quarto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O pro- 
cesso da criação”. 


CAPÍTULO CINCO 


A causa de todas as causas 


VERSO 1 


DA 
aa Sa qua ul 
a RaR araa l? l 


nãrada uvãca 
deva-deva namas te ‘stu 
bhiita-bhâvana parvaja 
tad vijānīhi yaj jhânam 
ãtma-tattva-nidarsanam 


nãradah uvâca-—S$ri Nãrada disse; deva-—de todos Os semideuses; 
deva—o semideus; namah-—reverências; te-—a ti tal qual; astu—és; 
bhiita-bhãvana—o progenitor de todos os seres vivos; piirva-ja—o 
primogênito; tat vijânihi—por favor, explica este conhecimento; yat 
jfiânam— conhecimento o qual; atma-tattva-—transcendental; nidarsa- 
nam-—orienta especificamente. 


TRADUÇÃO | 
1 Nárada Muni pediu a Brahmãji: O principal entre os se- 
mideuses, ó entidade viva primogênita, permite-me oferecer-te 
minhas respeitosas reverências. Por favor, conta-me a respeito 
deste conhecimento transcendental que especificamente dirige a 
pessoa rumo à verdade sobre a alma individual e a Superalma. 


SIGNIFICADO 
A perfeição do sistema paramipara, ou o caminho da sucessão dis- 
cipular, continua sendo confirmado aqui. No capítulo anterior, ficou 
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estabelecido que Brahmaãji, a entidade viva primogênita, recebeu co- 
nhecimento diretamente do Senhor Supremo, e o mesmo conheci- 
mento foi transmitido a Narada, o discípulo seguinte. Nãrada pediu 
para receber o conhecimento, e ao ser solicitado, Brahmãji o trans- 
mitiu. Portanto, pedir à pessoa certa o conhecimento transcendental 
e recebê-lo adequadamente é imperativo na sucessão discipular. O 
Bhagavad-gitã (4.2) recomenda este processo. O estudante inquisi- 
tivo deve aproximar-se de um mestre espiritual qualificado e dele 
receber conhecimento transcendental, rendendo-se a ele, fazendo-lhe 
perguntas submissas e prestando-lhe serviço. O conhecimento rece- 
bido através de perguntas submissas e serviço é mais efetivo do que 
o conhecimento recebido em troca de dinheiro. O mestre espiritual 
na linha de sucessão discipular encabeçada por Brabimã e Nárada não 
precisa de notas ou moedas de dinheiro. O estudante genuíno tem de 
satisfazê-lo com serviço sincero para poder conhecer a natureza da 
alma individual e da Superalma e a relação que existe entre clas. 











VERSO 2 
vai Agi qa: arte mil 
JERRY ER A TA TR TA q IRA 
yad riápam yad adhisthânam 
yatah srstam idam prabho 


yat samstharh yat parah yac ca 
tat tattvam vada tattvatah 





yat-—quai 





; rFipam-—os sintomas da manifestação; yat-—qual; adhis- 
thânam—base; yatah—de onde; srstam--criado; idam-—este mundo; 
prabho-—ó meu pai: yat-—no qual; sarnstham-—conservado; pat—que; 
param-—sob controle; yat-—quais são; ca-—e; tat-—disso; tattvam-—os 


sintomas; vada—-por favor, descreve; tattvatah-—de fato. 





TRADUÇÃO 
Meu querido pai, por favor descreve de fato os sintomas deste 
mundo manifesto. Em que ele se alicerça? Como ele é criado? 


Como é conservado? E tudo isto está sendo feito sob o controle 
de quem? 
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SIGNIFICADO 

As perguntas formuladas por: Nãrada: Muni, baseadas na causa e 
efeito reais, parecem muito razoáveis. Os ateístas, entretanto, apre- 
sentam muitas teorias autofabricadas sem nenhuma: alusão-a causa e 
efeito. Através do conhecimento experimental, os ateístas ímpios con- 
tinuam sem conseguir explicar o mundo manifesto ea alma espiritual, 
embora eles apresentem tantas teorias inventadas por seus cérebros 
férteis. Entretanto, em oposição a essas teorias de especulação mental 
sobre a criação, Nãrada Muni queria conhecer de verdade todos os 
fatos que envolviam a criação, e não as teorias. 

O conhecimento transcendental referente à alma e à Superalma 
inclui conhecimento do mundo fenomenal e da base de sua criação. 
No mundo fenomenal, três coisas são realmente observadas por qual- 
quer homem inteligente: os seres vivos, o mundo manifesto e o con- 
trole último que é exercido sobre eles. O homem inteligente pode ver 
que nem a entidade viva nem o mundo fenomenal são obras do acaso. 
À simetria da criação e suas ações e reações reguladas sugerem O 
plano de um cérebro inteligente por trás delas, e através de pergunta 
genuína à pessoa pode determinar a causa última com o auxílio de 
alguém que a conheça de fato. 








VERSO 3 


a das aa O Te | 
mena fred Rara ama 


sarvary hy etad bhavân veda 
bhiita-bhavya-bhavat-prabhuh 

karâmalaka-vad visvam 
vijnanavasitam tava 


sarvam-—toda e qualquer coisa; hi-—decerto; etat—isto; bhavan— 
Vossa Excelência; veda—conhece; bhiita—tudo o que é criado ou 
nasce; bhavya-—tudo o que será criado ou nascerá; bhavat-—tudo que 
está sendo criado; prabhuh-—tu, o mestre de todas as coisas; kara- 
amalaka-vat-—assim como uma noz que apertas dentro da tua mão; 
visvam-—o Universo; vijjiâna-avasitam—dentro do teu conhecimento 
científico; tava-—teu. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido pai, conheces tudo isto cientificamente porque 
tudo o que foi criado no passado, tudo o que será criado no futu- 
ro, ou tudo o que está sendo criado no presente, bem como todas 
as coisas dentro do Universo, tu as encerras dentro de'tuas mãos, 
assim como uma noz. 


SIGNIFICADO 

Brahmã é o criador direto do Universo manifesto e de tudo o que 
está dentro dele, Portanto, ele sabe o que aconteceu no passado, o que 
acontecerá no futuro, e o que acontece no presente. Três principais 
itens, a saber, o ser vivo, o mundo fenomenal e o controlador, estão 
todos em ação contínua — o passado, o presente e o futuro —, e o 
administrador direto deve conhecer tudo sobre estas ações e reações, 
assim como a pessoa conhece tudo sobre uma noz que ele segura na 
palma de sua mão, O manufaturador direto de um determinado obje- 
to, aparentemente, sabe como aprendeu a arte de manufaturar, onde 
obteve os ingredientes, como os organizou e como os produtos surgem 
do processo de manufatura. Como Brahmã é.o primeiro ser vivo nas- 
cido, naturalmente se espera que ele conheça tudo sobre as atividades 
criativas. 











VERSO 4 


RASTA QNTO ei aen: | 
Rs go qe qe O X 1 


yad-vijf 





ano yad-àdhãro 
yat-paras tvart yad-atmakah 
ekah srjasi bhiitâni 
bhitair evitma-miyayã 





vat-vijfiânah--a fonte do conhecimento; yat-adhãrah-—sob cuja 
proteção; yat-parah-—sob cuja subordinação; tvam—tu; yat-atmakah— 
em que capacidade; ekah-—sozinho; srjasi—estás criando; bhiitâni— 
as entidades vivas; bhiitaih-—com a ajuda dos elementos materiais; 
eva-—decerto; atma-— pessoal; mãyayã-através da potência: 
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TRADUÇÃO 

Meu querido pai, qual é a fonte do teu conhecimento? Quem 
te protege? E para quem é que trabalhas? Qual é a tua verda- 
deira posição? Acaso crias sozinho todas as entidades com ele- 
mentos materiais através de tua energia pessoal? 





















SIGNIFICADO 

Sri Narada Muni sabia que o Senhor Brahmã alcançou energia cria- 
tiva, submetendo-se a rigorosas austeridades. Nesse caso, ele pôde en- 
tender que havia outrem superior a Brahmãji que dotou Brahmã com 
o poder de criação. Portanto, ele fez todas as perguntas acima. Logo, 
as descobertas das progressivas conquistas científicas não são inde- 
pendentes. Recorrendo a um maravilhoso cérebro feito por outrem, o 
cientista passa a obter conhecimento de um fenômeno já existente. O 
cientista pode trabalhar com a ajuda deste cérebro que ele recebeu, 
mas não é possível que ele crie seu próprio cérebro ou um cérebro 
semelhante. Portanto, ninguém é independente no que diz respeito a 
qualquer criação, tampouco essa criação é automática. 
















VERSO 5 


MARTA TR A IARA | 
arena mta WI 


atman bhavayase tâni 






na parabhavayan svayam 
ãtma-saktim avastabhya 
úrmanãbhir ivaklamah 









ãtman (ãtmani)—pelo euy bhãvayase-—manifesto; tâni—tudo isso; 
ha--não; parâbhãvayan-—sendo derrotada; svayan-—tu próprio; átma- 
Saktim-—poder auto-suficiente; avastabhya-—sendo empregado; úrna- 
nābhih—a aranha; iva—como; aklamah-—sem ajuda. 














TRADUÇÃO 

Assim como a aranha tece mui facilmente a sua teia e manifes- 
ta seu poder de criação sem que ninguém a impeça, do mesmo 
modo, tu também, empregando tua energia auto-suficiente, crias 
sem a ajuda de ninguém. 
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SIGNIFICADO 

O melhor exemplo de auto-suficiência é o Sol. O Sol não precisa 
ser iluminado por nenhum outro corpo. Ao contrário, é o Sol-que 
ajuda todos os outros agentes iluminadores, porque na presença do 
Sol nenhum outro-agente iluminador sobressai. Nárada comparou'a 
posição de Brahmã com a auto-suficiência da aranha, que cria seu 
próprio campo de atividades sem nenhuma ajuda alheia, através do 
emprego de sua própria energia criativa, a saliva. 


VERSO 6 


até da qi afim ad AI 
mei aaa agea: S N 


nãham veda param hy asmin 
nãparar na samar vibho 

nãma-ripa-gunair bhivyam 
sad-asat kificid anyatah 


na—não; aham-—eu próprio; veda—conheço; param-—superior; 
hi—para; asmin-—neste mundo; na—nem; aparam—inferior; na— 
nem; samam-—igualyvibho=ó grandioso; nâma-—nome; rapa-—carac- 
terísticas; gunaih-—pela qualificação; bhãvyam-=tudo o que é criado; 
sat-—eterno; asat-—temporário it-—ou alguma coisa dessa espé- 
cie; anyatah—de nenhuma outra fonte. 





TRADUÇÃO 
Tudo o que possamos entender através da nomenclatura, ca- 
racterísticas e aspectos de uma determinada coisa — superior, in- 
ferior ou intermediária, eterna ou temporária — não é produto de 
nenhuma fonte além de Vossa Onipotência, que é tão grandioso! 


SIGNIFICADO 
O mundo manifesto está repleto de variedades de criaturas, com 
8.400.000 espécies de vida, 'e algumas são superiores e inferiores a 
outras. Na sociedade humana, o ser humano é considerado como o 
ser vivo superior, e entre os seres humanos também existem diferen- 
tes variedades: bons, maus, intermediários, etc. Mas Nãrada Muni 
estava convencido de que a única fonte que gerou todos eles foi seu 
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pai, Brahmaji. Portanto, ele queria que o Senhor Brahmã lhe falasse 
tudo sobre eles. 


VERSO 7 


aaa diam amo | 
jk agr qi RE IR Il vil 


sa bhavãn acarad ghoram 
yat tapah susamâhitah 

tena khedayase nas tvam 
para-sankam ca yacchasi 





sah—ele; bhavan—u próprio; acarat-—te submeteste a; ghoram— 
rigorosa; yat tapah-—meditação; su-samahitah-—com perfeita disci- 
plina; tena—por esta razão; khedayase—causa dor; nah—nós pró- 
prios; tvam—tu; parã—a verdade última; sankam-—dúvidas; ca—e; 
yacchasi—dando-nos uma oportunidade. 








TRADUÇÃO 
Todavia, ao pensarmos em tuas grandes austeridades realiza- 
das com perfeita disciplina, somos inclinados a acreditar que 
existe alguém mais poderoso do que tu, embora sejas tão pode- 
roso no que tange à criação. 


SIGNIFICADO 

Seguindo os passos de Sr Narada Muni, ninguém deve aceitár ce- 
gamente que seu mestre espiritual é o próprio Deus. O mestre espiri- 
tual é devidamente respeitado em nível de igualdade com o próprio 
Deus, mas deve-se imediatamente rejeitar o mestre espiritual que ale- 
ga ser o próprio Deus. Nãrada Muni aceitou Brahmã como o Senhor 
Supremo devido aos atos maravilhosos do Senhor Brahmã ao executar 
acriação, mas dúvidas surgiram nele quando percebeu que o Senhor 
Brahmã adorava alguma autoridade superior. O Supremo é supre- 
mo, e Ele não tem nenhum superior adorável. O ahangrahopâsita, ou 
aquele que adora a si mesmo com a idéia de tornar-se o próprio Deus, 
é um enganador, mas o discípulo inteligente pode logo detectar que, 
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para tornar-Se Deus, o Deus Supremo não precisa adorar ninguém, 
incluindo Ele próprio. Ahangrahopãsanã talvez seja um dos proces- 
sos para alcançar percepção transcendental, mas o ahangrahopasitã 
jamais pode ser o próprio Deus. Ninguém se tona Deus, submeten- 
do-se a um processo de percepção transcendental. Nārada Muni pen- 
sava que Brahmaji era a Pessoa Suprema, mas quando viu Brahmaãj 
ocupado no processo de compreensão transcendental, dúvidas surgi- 
ram nele. Por isso, ele queria obter as necessárias informações 





VERSO 8 


RÃ pa: af aia qué | 
GT 
RaR di qåsana: Ic I 
etan prechatah sarvari 
sarva-jria sakalesvara 
vijânihi yathaivedam 
aham budhye "nusasitah 


etat-—tudo aquilo; me—a mim; prechatah-—inquisitivo; sarvam— 
tudo o que foi perguntado; sarva-jfia-alguém que conhece tudo; 
sakala-—sobre todos; isvara-—aquele que exerce controle; vijanihi— 
por favor, explica; yathã—como; evasão; idam-—isso; aham—eu 
próprio; budhye-—posso compreender; anusasitah-—aprendendo con- 
tigo. 





TRADUÇÃO 
Meu querido pai, conheces tudo e controlas a todos. Portanto, 
espero que tudo o que perguntei a ti seja bondosamente instruído 
a mim para que, eu, como teu estudante, consiga entender isto. 


SIGNIFICADO 
As perguntas feitas por Narada Muni são muito importantes para 
todos os que estão interessados no assunto, e nesse caso Nãrada 
pediu a Brahmaji que desse muita atenção a elas para que todos os 
outros que estivessem na linha de sucessão discipular da Brahma- 
sampradaya também não tivessem nenhuma dificuldade em passar a 
conhecê-las apropriadamente. 
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VERSO 9 
malas 


aaa nein a A fafaa 
qi ARa at dida US 


brahmovãca 
samyak kãrunikasyedam 
vatsa te vicikitsitam 
yad aham coditah saumya 
bhagavad-virya-darsane 


brahmã uvãâca—o Senhor Brahmã disse; samyak-—perfeitamente; 
kãrunikasya—de ti, que és muito bondoso; idam—isto; vatsa—meu 
querido jovem; te—tua; vicikitsitam-—curiosidade; yat—com a qual; 
aham-—eu próprio; coditah-—inspirado; saumya-—ó pessoa gentil; bha- 
gavat—da Personalidade de Deus; virya—poder; darsane—no que 
se refere ao. 








TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Meu querido jovem Nãrada, como és 
misericordioso com todos (inclusive comigo), fizeste-me todas estas 
perguntas porque fui inspirado a desvendar a potência da Todo- 
poderosa Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Brahmãji, ao receber estas perguntas que lhe foram endereçadas por 
Nãradaji, congratulou-o, pois os devotos costumam ficar muito entu- 
siasmados sempre que lhes fazem perguntas sobre a Todo-poderosa 
Personalidade de Deus. Isto é sinal de um devoto puro do Senhor. 
Semelhantes discursos sobre as atividades transcendentais do Senhor 
purificam à atmosfera onde esses comentários acontecem, e-com isso 
os devotos se animam ao responderem essas perguntas. Isto purifica 
tanto aqueles que dirigem as perguntas quanto aqueles que as res- 
pondem. Os devotos puros não ficam apenas satisfeitos em conhecer 
tudo sobre'o Senhor, mas também estão ansiosos para divulgar a in- 
formação aos outros, pois querem que todos conheçam as glórias do 
Senhor. Então, o devoto se sente satisfeito quando lhe é oferecida 
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semelhante oportunidade. Este 'é O princípio básico das atividades 
missionárias. 


VERSO 10 


ata a ft rt AÊ SR E | 
aga am care A R Ñ Igo 


nãnrtam tava tac cāpi 

yathā mām prabravīşi bhoh 
avijñāya param matta 

etâvat tvam yato hi me 





na—não; anrtam—falso; tava-—de ti; tat-—isto; ca—também, api: 
como afirmaste; yathã—no que se trata de; mâm-—de mim; prabra- 
visi—como descreves; bhoh—ó meu filho; avijftaya-—sem conhecer; 
param-—o Supremo; mattah—superior a mim; etâvat-—tudo o que fa- 
laste; tvam—tu mesmo; yatah-—em razão de; hi 
sobre mim. 


TRADUÇÃO 
Tudo o que falaste a meu respeito não é falso porque enquanto 
a pessoa não passa a conhecer a Personalidade de Deus, que é a 
verdade última superior a mim, com certeza iludir-se-á, obser- 
vando minhas atividades poderosas, 


SIGNIFICADO 

A lógica do “sapo no poçó"” ilustra que 0 sapo que reside na atmos- 
fera:e limites de um poço não pode imaginar o comprimento e a lar- 
gura-do oceano gigantesco. Semelhante sapo, ao ser informado do 
gigantesco comprimento e largura do oceano, em primeiro lugar não 
acredita que exista tal oceano, 'e se alguém lhe'garante que existe tal 
coisa, o sapo então usa de sua imaginação e começa a medi-la, dila- 
tando sua barriga o máximo possível, e seu minúsculo abdômen acaba 
se rompendo e o" pobre sapo morre, ficando sem nenhuma noção 
dorverdadeiro oceano: Do mesmo modo, os cientistas materialistas 
também querem desafiar a potência inconcebível do Senhor, me- 
dindo-O com seusicérebros de sapo e suas conquistas científicas, mas 
simplesmente eles acabam morrendo sem nenhum sucesso, como o 
sapo. 











Verso 10] A causa de- todas as causas 247 


Às vezes, sem que se tenha algum conhecimento do verdadeiro 
Deus, aceita-se que umi homem materialmente poderoso é Deus ou 
uma encarnação de Deus. Essa avaliação material pode estender-se 
gradualmente, e a tentativa pode alcançar-o limite máximo, ouseja, 
Brahmaji, que é o ser vivo mais elevado dentro do Universo e tem 
uma-duração de vida que o cientista material considera inimaginá- 
vel Conforme a informação que obtemos no mais autêntico livro 
de-conhecimento, o Bhagavad-gitã (8.17), calcula-se que um dia e 
uma noite de Brahmaji equivalem a algumas centenas de milhares 
de anos em nosso planeta. O “sapo no poço”” talvez não acredite 
que haja essa' longa duração de vida, mas-as pessoas que têm uma 
percepção das verdades mencionadas no Bhagavad-gitã aceitam a 
existência de uma grande personalidade que cria a variedade conti- 
da em todo o Universo. Compreende-se através das escrituras reve- 
ladas que o Brahmaji deste Universo é mais jovem do que-todos os 
outros Brahmãs encarregados dos muitos e muitos outros universos 
diferentes deste, mas nenhum deles pode ser igual à Personalidade 
de Deus. 

Naradaji é uma das almas liberadas, e após sua liberação ele ficou 
conhecido como Nãrada; por outro lado, antes de sua liberação, ele 
era o simples filho de uma criada.: Pode-se perguntar porque Nãr: 
daji não conhecia o Senhor Supremo e por que confundiu Brahmaji 
com o Senhor Supremo, embora na verdaderele não o fosse. A alma 
liberada jamais se deixa confundir por essa idéia errônea, então por 
que Naradaji fez todas essas perguntas como se fosse um homem 
comum com um pobre fundo de conhecimento? Também essa per- 
plexidade assediou Arjuna, embora ele seja um eterno associado do 
Senhor. Semelhante confusão que toma conta de Arjuna ou Nãrada 
ocorre pela vontade do Senhor para-que outras pessoas que não são 
liberadas possam compreender a verdade dos fatos e passem a co- 
nhecer.o Senhor. O fato de Nãrada ter desconfiado que; Brahmãji 
não se tornou todo-poderoso serve de lição para os sapos no poço 
para que eles não se confundam com a verdadeira identidade: da 
Personalidade de Deus (ao qual não se pode comparar uma perso- 
nalidade como Brahmā, e muito menos os homens comuns que se 
fazem passar por Deus ou uma encarnação de Deus). O Senhor Su- 
premo é sempre o Supremo, e como: tentamos estabelecer várias 
vezes nestes significados, nenhum ser vivo, mesmo que-esteja no 
padrão de Brahmã, pode alegar ser uno com o Senhor. Ninguém 
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deve se deixar enganar quando a população, prestando tributo a um 
herói, após a sua morte adora-o como Deus. Houve muitos reis como 
o:Senhor Râmacandra, o'rei de Ayodhyã, mas nenhum deles é-men- 
cionado como Deus nas escrituras reveladas. Ser um bomrei não é 
necessariamente uma qualificação para ser o Senhor Râma, mas ser 
uma grande personalidade como Krsna é a qualificação para'ser a 
Personalidade de Deus. Se examinarmos atentamente as personagens 
que tomaram parte na Batalha de Kuruksetra, poderemos observar 
que Mahãrâja Yudhisthira não era um rei menos piedoso que o Senhor 
Râmacandra, e pelo estudo do caráter, Maharaja Yudhisthira era mais 
moralista do que o Senhor-Krsna. O Senhor Krsna pediu que Mahã- 
rãja Yudhisthira mentisse, mas Mahãrãja Yudhisthira protestou. En= 
tretanto, isto não significa que Mahãraja Yudhisthira pudesse ser igual 
ao Senhor Râmacandra ou ao Senhor Krsna. As grandes autoridades 
consideram Maharaja Yudhisthira um homem piedoso, mas aceitam 
o Senhor Râma ou Krsna como a Personalidade de Deus. O Senhor 
é, portanto, uma identidade diferente em todas as circunstâncias, e 
nenhuma idéia de antropomorfismo pode ser aplicada a Ele. O Senhor 
é sempre o Senhor, e o ser vivo comum jamais pode ser igual a Ele 


















VERSO 11 


Pa im Re Aai ae | 
eres fita att radar ZA 


yena sva-rocisã visvam 
rocitam rocayâmy aham 

yathiirko "gnir yathã somo 
yatharksa-graha-târakah 





yena-—por quem; sva-rocisã-—por Sua própria refulgência; visvam-— 
todo/o mundo; rocitam-—já criado potencialmente; rocayâmi-mani- 
festo; aham—eu; yathā—assim como; arkah—o Sol; agnih—fogo; 
yathã-—como; somah-—a Lua; yathã-—como também; rkşa—o firma- 
mento; graha-—os planetas dominantes; tãrakãh-—as estrelas. 





TRADUÇÃO 
Eu crio depois que o Senhor cria com Sua refulgência pessoal 
[conhecida como brahmajyoti], da mesma forma que, quando o 


Verso 11] A causa de todas as causas 249 


Sol manifesta seu fogo, a Lua, o firmamento, os planetas domi- 
nantes e as estrelas cintilantes também manifestam seu brilho. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmaji disse-a Nãrada que era correta sua impressão 
de-que Brahmã não era a autoridade suprema nacriação. Às vezes; 
homens menos inteligentes têm a tola impressão de que Brahmã é a 
causa de todas as causas. Mas Nãrada queria esclarecer 0 assun- 
to através das afirmações de Brahmaãji, a suprema autoridade no 
Universo. Assim como a decisão da corte suprema dé um: Estado é 
definitiva, do mesmo modo, no-processo védico de aquisição de co- 
nhecimento, é definitivo o julgamento-de Brahmãji, a suprema auto- 
ridade no Universo: Como já afirmamos no verso anterior, Nãradaji 
era uma alma liberada; portanto, ele não era um dos homens menos 
inteligentes que à sua própria maneira aceitam um falso deusvou 
deuses. Ele se apresentou como sendo menos inteligente, e no en- 
tanto inteligentemente: levantou uma dúvida a ser esclarecida pela 
autoridade suprema para que as pessoas desinformadas pudessem 
atentar nela e obtivessem as devidas informações sobre as complexi- 
dades da criação e do criador. 

Neste verso, Brahmãji elimina 'a impressão errônea mantida pelos 
menos inteligentes e afirma que cria'a variedade universal depois que 
o Senhor Sri Krsna, usando Sua potência cria através: de Sua reful- 
gência deslumbrante. Brahmãji também fez essa afirmação separada- 
mente no samhitã conhecido como Brahma-sarmhitã (5:40), onde diz: 








vasya prabhã prabhavato jagad-anda-koti- 
kotisv asega-vasudhãdi-vibhiiti-bhinnam 

tad brahma niskalam anantam asesa-bhiitam 
govindam àdi-purugam tam aham bhajâmi 


“Eu sirvo a Suprema Personalidade de Deus, Govinda, o Senhor 
primordial, cuja refulgência corpórea transcendental, conhecida como 
brahmajyoti, que é ilimitada, insondável.e onipenetrante, é a causa 
da criação de um ilimitado número de planetas, etc., nos quais há 
muitas variedades de climas e prevalecem condições de vida especí- 
ficas.” 

A mesma informação está no Bhagavad-gitã (14.27). O Senhor 
Krsna é a base do 'brahmajyoti (brahmano-hi pratisthãham). No 
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Nirukti, ou dicionário védico, 'menciona-se que pratisthã significa 
‘aquilo que estabelece? Logo, o brahmajyoti não é independente 
ou auto-suficiente. O Senhor Sm Krsna é, em última análise, o criador 
do brahmajyoti, mencionado neste verso'camo sva-rocisã, ou a reful- 
gência do corpo transcendental do Senhor; Este brahmayjyoti é onipe- 
netrante, e toda a criação se faz possível através de seu poder efetivo; 
portanto, os hinos védicos declaram que tudo o que existe está sendo 
sustentado: pelo: brahmajyoti (sarvarn khalv idam brahma). Portanto, 
a semente da qual brota toda a-criação é o brahmajyoti, eo mesmo 
brahmajyoti, ilimitado e insondável, é estabelecido pelo Senhor. Por 
conseguinte, o Senhor (Sn Krsna) é em última análise a causa supre- 
ma de toda a criação (aham sarvasya prabhavah). 

Ninguém deve esperar que o Senhor crie como-um ferreiro que se 
vale-de um martelo e outros instrumentos. O Senhor cria através de 
Suas inúmeras potências. Ele tem Suas potências multifárias (parã- 
sya saktir vividhaiva Sriiyate). Assim como a pequena semente de 
figueira-de-bengala tem potência para criar uma grande figueira-de- 
bengala, com a potência que há em Seu brahmajyoti (sva-rocisã), o 
semina todas as variedades de sementes, e as sementes são 
s a desenvolver-se através da rega empreendida por pessoas 
como Brahmā. Brahmā nāo podė criar as sementes, mas pode ajudar 
a semente a transformår-se numa árvore, assim:como com a rega um 
jârdineiro ajuda as plantas dos pomares aidesenvolverem-se. O exem- 
plo citado aqui, o Sol, é muito apropriado. No mundo material, o Sol 
é a causa de toda a iluminação: fogo, eletricidade, os raios da lua, 
etc. Todos os luzeiros no céu são criações do Sol, o Sol é uma criação 
do brahmajyoti, e o brahmajyoti é a refulgência do Senhor. Logo, a 
causa última da criação é o Senhor. 





VERSO 12 


e ato A qem fia 1 
entao qt at rafa see IPA 


tasmai namo bhagavate: 
vãsudevaya dhimahi 
yan-mãyayã durjayayã 
mãm vadanti jagad-gurum 
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tasmai—a Ele; namah-—ofereço minhas reverências; bhagavate— 
à Suprema Personalidade de Deus; vasudevaya—ao Senhor Krsna; 
dhimahi—medito nEle; yat-—por cujas; mayayã-—potências; dur- 
jayayã-—invencíveis; mãm-—a mim; vadanti—-eles dizem; jagat—o 
mundo; gurum—o mestre. 





TRADUÇÃO 
Ofereço minhas reverências ao Senhor Krsna [Vasudeva], e 
medito nEle, a Suprema Personalidade de Deus, cuja potên: 
invencível influencia-os [a classe de homens menos inteligentes] a 
me chamar de controlador supremo. 





SIGNIFICADO 

Como ficará mais bem explicado no verso seguinte, a potência ilu- 
sória do Senhor confunde os‘menos inteligentes, eos induz a'aceitar 
Brahmājī, ou por sinal qualquer outra pessoa, como o Senhor Supre- 
mo. Brahmãji, entretanto, recusa-se 'a receber esse tratamento, e ofe- 
rece diretamente suas respeitosas reverências ao Senhor Vãsudeva, 
ou'$f Krsna, a Personalidade de Deus, como já ofereceu os mesmos 
respeitos a Ele no Brahma-samhitã (5.1): 


varah paramah krsnah 

sac-cid-ânanda-vigrahah 
anâdir àdir govindah 

sarva-kãrana-kãranam 


“O Senhor Supremo é a Personalidade de Deus, Sm Krsna, o Senhor 
primordial em Seu corpo transcendental, a causa última de todas as 
causas: Adoro Govinda este Senhor primordial.” 

Brahmaji conhece sua verdadeira posição e sabe como as pessoas 
menos inteligentes, confundidas pela energia ilusória do‘ Senhor, ca- 
prichosamente aceitam como Deus toda e qualquer pessoa. Uma per- 
sonalidade responsável como Brahmaji recusa-se a ser chamada de 
Senhor Supremo por seus discípulos: ou subordinados, mas pessoas 
tolas louvadas por homens com natureza de cães, porcos, camelos e 
asnos sentem-se lisonjeadas por serem chamadas de Senhor Supre- 
mo. Por que essas pessoas sentem prazer em ser chamadas de Deus, 
ou por que essas pessoas são chamadas de Deus por admiradores 
tolos, será explicado no verso seguinte. 
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VERSO 13 


esa Ta enigs I 
ARa Aaaa amA gia: a 


'ā yasya 
sthatum iksã-pathe 'muyã 

vimohitã vikatthante 
mamãhamiti durdhiyah 


vilajjamãâna: 





vilajjaminayã-—por alguém que está envergonhado; yasya—de 
quem; sthãtum-—ficar; iksa-pathe—diante; amuyã-—pela energia que 
confunde; vimohitah-—aqueles que 'são' confundidos; vikarthante— 
falam tolices; mama-—isto é meu; aham-—eu:sou tudo; iti—insultan- 
do assim; durdhiyah-—-com esta falsa concepção. 








TRADUÇÃO 
A energia ilusória do Senhor não pode assumir prioridade, pois 
envergonha-se de sua posição, mas aqueles que são confundidos 
por ela sempre falam disparates, estando absortos em pensar que 
“Eu sou isto” e “Isto é meu”. 


SIGNIFICADO 
A invencivelmente poderosa energia ilusória da Personalidade de 
Deus, ou a terceira energia, representando a ignorância, pode confun- 
dir todo o mundo animado, mas mesmo assim não é bastante forte 








para permanecer diante do Senhor Supremo. A ignorância se esconde 


atrá 





s da Personalidade de: Deus, onde é bastante poderosa para de- 
sencaminhar os seres vivos, e o sintoma primário das pessoas:con- 
fundidas é que elas falam disparates. Os preceitos dos textos védicos 
não dão nenhum apoio às conversas insensatas, e a conversa mais 
insensata é-*'Eu: sou isto, isto é meu"? Uma civilização ímpia é 
conduzida exclusivamente por essas falsas idéias, e essas pessoas, 
que não têm nenhuma compreensão verdadeira acerca de Deus, acei- 
tam um falso Deus ou falsamente: declaram-se Deus para desencami- 
nhar Os indivíduos que já estão confundidos pela energia ilusória. 
Entretanto, aqueles que estão diante do Senhor e-que:se rendem à Ele 
não podem ser influenciados pela energia ilusória;- portanto, eles 
estão livres do falso conceito de que “Eu sou isto, isto-é meu”, e 
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por conseguinte não aceitam um falso Deus nem alegam ser iguais 
ao Senhor Supremo. A identificação da pessoa confundida é clara- 
mente apresentada neste verso. 


VERSO 14 


qi ia era aid a a 
mA aaa mesis Ra aa: ten 


dravya karma ca kālaś ca 
svabhāvo jīva eva ca 
vāsudevāt paro brahman 
na cânyo 'rtho "sti tattvatah 


dravyam--os ingredientes (terra, água, fogo, ar e céu); karma—: 
interação; ca—e; kalah-—tempo eterno; ca—também; sva-bhãvah-—in- 
tuição ou natureza; jivah—o ser vivo; eva-—decerto; ca--e; vãsu- 
devãt-—de Vasudeva; parah-—diferentes partes; brahman—ó brãhma- 
na; na—nunca; ca—também; anyah-—separado; arthah-—valor; asti 
— existe; tattvatah—na verdade. 








TRADUÇÃO 
Os cinco ingredientes elementares da criação, e sua consequente 
interação instituída pelo tempo eterno, e a intuição ou natureza 
dos seres vivos im luais são todos diferentes partes integrantes 
da Personalidade de Deus, VYāsudeva, e na verdade este é o único 
valor que existe neles. 





SIGNIFICADO 

Este mundo fenomenal é a representação impessoal de Vasudeva 
porque os ingredientes de sua criação, a interação que há entre eles 
e o desfrutador da ação resultante, o ser vivo, são todos produzidos 
pelas energias externa e intema do Senhor Krsna. Confirma isto o 
Bhagavad-gitã (7.4-5). Os ingredientes, a saber, terra, água, fogo, ar 
e céu, bem como o conceito de identidade material, a inteligência e 
a mente, são produtos da energia externa do Senhor. A entidade viva 
que desfruta da interação desses ingredientes grosseiros e sutis, a 
qual é instituída pelo tempo eterno, é uma ramificação da potência 
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interna, com liberdade para permanecer no mundo material ou no 
mundo espiritual. No mundo material, a entidade viva se deixa seduzir 
pela ignorância enganadora, mas no mundo espiritual ela está na:con- 
dição normal, gozando de existência espiritual sem nenhuma ilusão. 
A entidade viva é conhecida como'a potência marginal do Senhor. 
Mas em todas as circunstâncias, nem os ingredientes materiais, nem 
as partes integrantes espirituais são independentes da Personalidade 
de Deus, Vásudeva, pois-todas as substâncias, sejam produtos das 
potências externa, interna ou marginal do Senhor, são simples mani- 
festações da mesma refulgência do Senhor, assim como a luz, o calor 
e a fumaça são manifestações do fogo. Nenhum deles está separado 
do fogo — todos se combinam: para serem chamados de fogo; do 
mesmo modo, todas as manifestações fenomenais, bem como a re- 
fulgência do corpo de Vâsudeva, são Seus aspectos impessoais, ao 
passo que Ele existe eternamente em Sua forma transcendental cha- 
mada sac-cid-ànanda-vigrahah, distinta de todas as concepções dos 
ingredientes materiais supramencionados. 








VERSO 15 


RT Aro MT ATA: | 
WRA AR mT A: NN 


nārāyaņa-parā vedā 
devä närāyanängajāh 
nārāyana-parā lokā 
nãrãyana-parã makhãh 


nãrãyana-—o Senhor Supremo; parãh-=é a causa e é a Ele que se 
destina; vedah-—conhecimento;-devah-—os semideuses; nãrãyana-—o 
Senhor Supremo; anga-jah-—mãos auxiliadoras; nãrãyana-—a Persona- 
lidade de Deus; parãh-—em prol de; lokah-—os planetas; nãrâyana— 
o Senhor Supremo; parah-—só para satisfazê-l0; makhah-—todos os 
sacrifícios. 





TRADUÇÃO 
Os textos védicos são feitos pelo Senhor Supremo e destinam- 
sea Ele; os semideuses também destinam-se a servir o Senhor 
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como partes de Seu corpo; os diferentes planetas também se 
destinam à causa do Senhor; e os diferentes sacrifícios são reali 
zados só para satisfazê-lO. 


SIGNIFICADO 

De acordo com os Vedânta-siitras (Sastra-yonitvãt),o Senhor Su- 
premo é o autor de todas-as escrituras reveladas, e todas as escrituras 
reveladas servem para a pessoa conhecer o Senhor Supremo. Veda 
significa conhecimento que leva ao Senhor. Os Vedas são feitos sim- 
plesmente para que as almas condicionadas recuperem sua consciência 
que está adormecida, e os devotos nãrãyana-para imediatamente re- 
jeitam toda literatura que não serve para a pessoa reviver a consciên- 
cia de Deus. Semelhantes livros de conhecimento ilusório, não tendo 
Nãrãyana como meta, não trazem nenhum conhecimento, mas são o 
lugar de diversão para os corvos interessados no refugo que se rejei- 
ta no mundo. Todo livro de conhecimento (ciência ou arte) tem de 
ajudar a desenvolver conhecimento a respeito de Nãrâyana; caso con- 
trário, deve ser rejeitado: Este é 0 processo do avanço do conhe- 
cimento. A suprema Deidade adorável é Narãyana. Recomenda-se 
que secundariamente a Nárâyana os semideuses podem ser adorados 
porque os semideuses são mãos auxiliadoras. na administração «dos 
afazeres universais. Assim como os funcionários de um reino são res- 
peitados devido à-sua relação com o rei; Os semideuses são adorados 
devido à sua relação com o Senhor. Sem relação com o Senhor, a 
adoração aos-semideuses não é autorizada (avidhi-piirvakam), assim 
como é inconveniente regar as folhas e galhos de uma árvore ao invés 
de regar sua raiz. Portanto, os semideuses também são dependentes 
de-Nārāyaņa. Os lokas, ou diferentes planetas, são atraentes porque 
têm diferentes variedades de vida e bem-aventurança que representam 
parcialmente a sac-cid-ananda-vigraha. Todos querem vida eterna 
com bem-aventurança e conhecimento. No mundo material, essa vida 
eterna com bem-aventurança e conhecimento é progressivamente per- 
cebida nos planetas superiores, mas após chegar lá, a pessoa fica 
inclinada a continuar progredindo-no-caminho de volta ao Supremo. 
A duração de vida, com uma quantidade proporcional de bem-aven- 
turança e conhecimento, pode aumentar-de um planeta a outro. Em 
diferentes planetas, a' pessoa pode acrescentar à sua vida milhares 
e-centenas de milhares de anos, mas em parte alguma existe vida 
eterna. Mas aquele que consegue alcançar-o planeta mais elevado, o 
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planeta'de Brahmã, pode aspirar a-alcançar os'planetas no céu espi- 
ritual, onde-a vida é eterna. Portanto, a viagem progressiva de um 
planeta a outro culmina no planeta supremo -do Senhor (inad-dhama), 
onde a vida é eterna e plena de bem-aventurança e conhecimento. 
Todas as diferentes classes de sacrifícios são realizadas simplesmente 
para'sátisfazer o Senhor Narâyana para que Ele possa ser alcançado, 
eo melhor sacrifício recomendado nesta era de Kali é sarkirtana- 
vajfia, o arcabouço do serviço devocional de um devoto nãrayana- 
para: 





VERSO 16 


TR tt ar aa: 
ARM ei are TAS USA 


nãrãyana-paro yogo 
nãrãyana-param tapah 

nãrayana-param jhânam 
nãrãyana-parã gatih 








nãriiyana-parah-—só para conhecer Nãrâyana; yogah-—concentra- 
ção da mente; nãrãyana-param-—com o simples objetivo de alcançar 
Nãrâyana; tapah-—austeridade; nãrãyana-param--só para obter um 
vislumbre de Nãrayana; jiânam-—cultivo de conhecimento transcen- 
dental; nãrãyana-parã--o caminho da salvação termina com o in- 
gresso no reino de Nãrãyana; garih—o caminho progressivo. 








TRADUÇÃO 
Todos os diferentes processos de meditação ou misticismo são 
meios para compreender Nãrãyana. Todas as austeridades visam 
a alcançar Nãrãyaga. O cultivo de conhecimento transcendental 
serve para obter um vislumbre de Nárãyana, e enfim a salvação 
é entrar no reino de Nãrãyana. 


SIGNIFICADO 
A meditação compreende dois sistemas de yoga, a saber, astâriga- 
Yoga e sankhya-yoga. A astânga-yoga consiste em concentrar a mente, 
libertando-se de todas as ocupações através de processos regulado- 
res: meditação, concentração, posturas sentadas, bloqueio dos movi- 
mentos da circulação interna do ar, etc. A safikhya-yoga destina-se a 
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distinguir entre a verdade e a efemeridade: Mas em última análise os 
dois sistemas destinam-se a compreender o Brahman impessoal, que 
é uma simples representação parcial de Nãrâyana, a Personalidade de 
Deus. Como explicamos antes, a refulgência Brahman impessoal 
é apenas uma parte da Personalidade de Deus. O Brahman impes- 
soal está situado: na pessoa da Suprema Personalidade de Deus, e 
nesse caso, o Brahman é uma maneira de glorificar a Personalidade 
de Deus. Isto é confirmado no Bhagavad-gitã e no Maisya Purãna. 
Gai refere-se ao destino último, ou a última palavra em liberação; A 
unidade como brahmajyoti impessoal não é a liberação última; 
superior a ela é a sublime associação com a Personalidade de Deus 
em um dos inúmeros planetas espirituais no céu Vaikuntha, Portanto, 
a conclusão é que Nãrãyana, ou a Personalidade de Deus, é o desti- 
noúltimo para tod: espécies de sistemas de yoga bem como para 
todas as classes de liberação. 


VERSO 17 


ei agia prerenficarnas | 
ai ga Aetna NS 


tasyâpi drastur isasya 
kita-sthasyakhilatmanah 

srjvarm srjâmi srsto "ham 
Tksayaivabhicoditah 


tasya—Seu; api—decerto; drastuh-—daquele que vê; isas 
controlador; kita-sthasya-—daquele que está acima da inteligência de 
todos; akhila-ãtmanah—da Superalma; srjyam-—aquilo que já foi 
criado; srjâmi—eu descubro; srstah-—criado; aham-—eu próprio; 
iksayã-—com o ato de lançar o olhar sobre; eva—exatamente; abhi- 
coditah—sendo inspirado por Ele. 


TRADUÇÃO 
Inspirado unicamente por Ele, eu descubro o que já foi criado 
por Ele [Narâyana] sob Sua visão como a Superalma onipene- 
trante, e também sou criado unicamente por Ele. 
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SIGNIFICADO 

Mesmo Brahma, o criador do Universo, admite que não é o ver- 
dadeiro criador, mas é simplesmente inspirado pelo Senhor Narãyana 
e portanto cria sob Sua superintendência aquelas coisas já criadas por 
Ele, 'a' Superalma' de todas as entidades vivas. Até mesmo a-maior 
autoridade do Universo admite que nas entidades vivas situam-se 
duas categorias de alma, a Superalma e a alma individual. A Supe- 
ralma é o Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, ao passo que a 
alma individual é um servo eterno do Senhor. O Senhor inspira a 
alma individual a criar aquilo que já foi criado pelo Senhor, e pela 
boa vontade do Senhor quem fez uma descoberta é tido como o des- 
cobridor. Afirma-se que Colombo descobriu o hemisfério ocidental, 
mas 'na verdade esta extensão de terra não foi criada por Colombo. 
A vasta porção de terra já existia pela onipotência do Senhor Supre- 
mo, e Colombo, em virtude do serviço que no passado prestou ao 
Senhor, foi abençoado, recebendo para si o mérito da descoberta da 
América. Do mesmo modo, ninguém pode criar nada sem a sanção 
do Senhor, pois todos vêem deacordo com sua habilidade. Essa 
habilidade também é concedida a cada um pelo Senhor de acordo 
com o seu desejo: de prestar serviço ao Senhor. Todos devem, por- 
tanto, desejar voluntariamente prestar serviço ao Senhor, e assim o 
Senhor dotará o responsável com poderes proporcionais à sua rendi- 
ção aos pés de lótus do Senhor. O Senhor Brahmã é um grande de- 
voto do Senhor; portanto, o Senhor o dotou de poder, inspirando-o 
a criar um universo como este que se manifesta diante de nós. O 
Senhor também deu a Arjuna a seguinte inspiração para ele lutar no 
campo de Kuruksetra: 





tasmãt tvam uttistha yaso labhasva 
jitvā Satriin bhunksva rajyam samrddham 
mayaivaite nihatãh piârvam eva 
nimitta-matram bhava savyasãcin 
(Bg. 11.33) 


A Batalha de Kuruksetra, ou qualquer outra batalha em qualquer 
lugar ou época, ocorre pela'vontade' do Senhor, pois sem a sanção do 
Senhor ninguém pode determinar tamanha aniquilação em massa: O 
grupo de Duryodhana insultou Draúpadr, uma grande devota de Krsna, 
e ela recorreu ao Senhor bem como a todos aqueles que observavam 
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em silêncio este insulto injustificável: O Senhor-aconselhou então 
Arjuna a lutar e receber o mérito; caso contrário, o grupo de Duryo- 
dhana seria de qualquer maneira aniquilado pela vontade do Senhor. 
Assim, Arjuna foi aconselhado à' simplesmente tornar-se o agente 
e receber o mérito da matança de grandes generais como Bhisma e 
Karma. 

Nos escritos védicos,-tais comoo KathaUpanigad, o Senhor é 
descrito como O sarva-bhita-antarâtmã, ou-a Personalidade de-Deus 
que reside no corpo de todos e que orienta'por completo a alma-ren- 
dida a Ele. Aqueles que não são almas rendidas são postos sob o cui- 
dado da natureza material (bhramayan sarva-bhiitâni yantrãridhâni 
maya: portanto, eles têm permissão para agir por-sua própria'conta 
e-eles mesmos sofrem as consequências. Devotos como Brahmã e 
Arjuna não fazem nada por sua própria conta, pois, como almas ple- 
namente rendidas, sempre esperam as indicações do Senho 
to; procuram fazer algo que pareça muito maravilhoso para-a visão 
comum. Um dos nomes do Senhor é Urukrama; ou aquele cujas ações 
são muito maravilhosas 'e estão muito além: da imaginação do ser 
vivo, assim, as ações de seus devotos às vezes parecem muito mara- 
vilhosas, devido à orientação do Senhor.-Começando de Brahmã, à 
entidade viva mais inteligente dentro do'Universo;'e indo até a menor 
formiga, a inteligência de toda entidade viva-é supervisionada: pelo 
Senhor em Sua posição transcendental como a testemunha-de todas 
as ações. A presença sutil do Senhor é sentida pelo homem inteligen- 
teque-pode observar os efeitos psíquicos -do pensar, sentir e querer. 











VERSO 18 


ai ea a aia gaa: 
aaia ri aan A Re 


sattvam-rajas tama iti 
nirgunasya gunãs trayah 

sthiti-sarga-nirodhegu 
grhitã mãyayã vibhoh 


sattvam-—o modo da bondade; rajah-—o modo da paixão; tamah— 
o modo da ignorância; iti—todos eles; nirgunasya—da Transcendên- 
cia; gunah tráyah-—são três qualidades; sthiti=manutenção; sarga— 
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criação; nirodhesu--em destruição; grhitâh-—aceitos; mãyayã-—pela 
energia externa; vibhoh—do Supremo. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo é forma espiritual pura, transcendental a 
todas as qualidades materiais, todavia, com o propósito de criar, 
manter è aniquilar o mundo material, Ele aceita, através de Sua 
energia externa, os modos da natureza material chamados bon- 
dade, paixão e ignorância. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Supremo é o mestre-da energia externa manifestada pelos 
três modos materiais, a saber, bondade, paixão e ignorância, e como 
mestre dessa energia, Ele nunca Se deixa afetar pela influência dessa 
energia ilusória, Entretanto, as entidades vivas, as jivas, se deixam 
afetar por esses modos danatureza material, sujeitando-se à sua in- 
fluência — essa é a diferença entre o Senhor e as entidades vivas. 
As entidades vivas se sujeitam a essas qualidades, embora original- 
mente as entidades vivas sejam qualitativamente unas com o Senhor. 
Em outras palavras, os modos da natureza material, sendo produtos 
darenergia do Senhor, decerto têm relação como Senhor, mas a li 
gação é justamente como aquela que existe entre o amo e os servos. 
O Senhor Supremo é o controlador da energia material, ao passo que 
as-entidades vivas, que estão enredadas no mundo material, não são 
mestres nem controladores; Ao contrário, elas se tornam subordina- 
das a essa energia, ou são controladas por ela. Na verdade, o Senhor 
é eternamente manifesto através de 'Sua potência interna ou energia 
espiritual, assim como o Sol e seus raios no céu claro, mas às vezes 
Ele cria a energia material, como'o Sol cria uma nuvem no céu claro. 
Assim como, o Sol nunca se deixa afetar por uma pequena nuvem, 
do mesmo modo o Senhor ilimitado não é afetado pela mancha da 
energia material manifestada de tempo em tempo na extensão ilimi- 
tada dos raios do Senhor, o brahmajyoti. 











VERSO 19 


EAA ERA: | 
qafa Praa ga mA gei gm: NLI 


A causa de todas as causas 


kãrya-kãrana-kartrtve 
dravya-jfiâna-kriyasrayah 

badhnanti nityadã muktam 
mãyinath purusam gunãh 


kãrya—efeito; karana-—causa; kartrive-—em atividades; dravya— 
material; jfiâna—conhecimento; kriyã-asrayãh-—manifestadas por esses 
sintomas; badhnanti—condições; nityada-—eternamente; muktam— 
transcendental; mãyinam-—afetada pela energia material; purusam— 
a entidade viva; gunãh-—-os modos materiais. 


TRADUÇÃO 
Estes três modos da natureza material, manifestando-se também 
como matéria, conhecimento e atividades, põem a entidade viva 
eternamente transcendental sob condições de causa e efeito e 
tornam-na responsável por essas atividades, 


SIGNIFICADO 

Porque estão entre as potências interna e externa, as entidades vivas 
eternamente transcendentais são chamadas de potência marginal do 
Senhor. De fato, as entidades vivas não se destinam a ficar sob ó con- 
dicionamento imposto pela energia material, porém, como se deixam 
afetar pelo falso sentido de domínio sobre a energia material, elas 
caem sob a influência dessa potência e assim se tornam condicio- 
nadas aos três modos da natureza material. Essa energia externa do 
Senhor obscurece o conhecimento: puro segundo o qual a entidade 
viva existe eternamente com Ele, mas o obscurecimento é tão cons- 
tante que parece que a alma condicionada é eternamente ignorante. 
É essa a maravilhosa ação de mãya, ou a energia externa manifestada 
como se fosse materialmente produzida. Sob o poder encobridor exer- 
cido pela energia material, o cientista materialista não consegue olhar 
além das causas materiais, mas de fato, atrás das manifestações mate- 
riais, existem ações adhibhita, adhyatma e adhidaiva, que a alma 
condicionada no modo da ignorância não pode: ver. A manifestação 
adhibhiita envolve repetidos nascimentos: e mortes: com velhice e 
doenças; a manifestação adhyátma condiciona a-alma espiritual; 'e a 
manifestação adhidaiva é o sistema controlador. Eis como se mani- 
festa materialmente a causa e o efeito e o sentido de responsabilidade 
dos agentes condicionados. Elas são, afinal de contas, manifestações 
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do estado condicionado, e ao libertar-se desse estado condicionado, 
o'ser humano alcança a perfeição máxima. 


VERSO 20 


aom aea aiaga: 
gea t ma Ia lioi 


sa esa bhagaval lingais 
tribhir etair adhoksajah 

svalaksita-gatir brahman 
sarvesãm mama cesvarah 


sah-—Ble; esah-—isso; bhagavân-—a Personalidade de Deus; lin- 
gaih-—pelos sintomas; tribhih-—pelos três; etaih=-por todos esses; 
adhoksajah-—a Transcendência que tudo vê; su-alaksita—verdadeira- 
mente invisível; gatih-—movimento; brahman-—ó Nãrada; sarvesâm— 
de todos; mama-—meu; ca--como também; isvarah-—o controlador. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmana Nãrada, o Senhor transcendente que tudo vê está 
além da percepção dos sentidos materiais das entidades vivas de- 
vido aos supramencionados três modos da natureza. Mas Ele con- 
trola todos, inclusive a mim. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (7.24-25), o Senhor declara mui claramente que 
o-impersonalista, que dá mais importância aos raios transcendentais 
do Senhor como brahmajyoti e-que conclui que a Verdade Absoluta 
é, em última análise, impessoal e apenas manifesta uma forma'na 
época em que ela se torna necessária, é menos inteligente do que o 
personalista, por mais que o impersonalista possa estar ocupado em 
estudar o Vedanta. O fato é-que estes impersonalistas estão cobertos 
pelos três:modos da natureza material acima mencionados; portanto, 
eles-são incapazes de se aproximar da transcendental Personalidade 
de Deus. Nem todos conseguem aproximar-se-do Senhor porque Ele 
está coberto pela cortina 'de Sua potência, yogamayã. Mas ninguém 
deve: concluir erroneamente que houve uma época em que o Senhor 
era imanifesto e que agora Ele manifestou-Se sob a forma humana. 
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Esta falsa concepção segundo a qual a Personalidade de Deus não tem 
forma deve-se à cortina yogamãyã do Senhor e só pode ser removida 
pela Vontade Suprema logo que a alma condicionada renda-se a Ele. 
Por sua visão amorosa e em atitude: de serviço devocional puro, os 
devotos do Senhor que são transcendentais aos acima mencionados 
três modos da natureza material podem ver a bem-aventuradíssima 
forma do Senhor. 


VERSO 21 
REIS E ER RATO ERA RAM 
SERA quem mi Aage NIRI 


kãlam karma svabhâvam ca 
máyeso mãyayã svayã 

âtman yadrechayã prâptam 
vibubhiisur upâdade. 


kãlam-—tempo eterno; karma-—o destino-da entidade viva; svabhã- 
vam-—natureza; ca-—também; mãyã---potência; isah-—o controlador; 
maãyayã-—pela energia; svaya-—Sua própria; man (atmani)—ao Seu 
Eu; yadrcchayã--independentemente; práptam--sendo imersos em; 
vibubhizsuh—aparecendo diferentemente; upâdade-—aceitos para ser 
criados novamente. 





TRADUÇÃO 
O Senhor, que é o controlador de todas as energias, assim cria, 
através de Sua própria potência, o tempo eterno, o destino de 
todas as entidades vivas e a sua natureza específica, para a qual 
foram criadas, e volta à produzir independentemente-a sua fusão. 


SIGNIFICADO 

A criação do mundo material, onde o Senhor Supremo permite-que 
as almas condicionadas ajam subordinadamente, ocorre vezes e mais 
vezes após ele ser repetidamente aniguilado: A criação material “é 
como uma nuvem no céu ilimitado. O verdadeiro céu é o céu espiri- 
tual, eternamente repleto com osraios do brahmajyoti, e uma porção 
desse céu ilimitado é coberta pela nuvem de-mahat-tattva, a criação 
material, na qual as almas condicionadas, que contra avontade do 
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Senhor querem exercer domínio, por intermédio de Sua energia ex- 
terna são postas no papel que desejam e ficam'sob o controle do 
Senhor. Assim como a estação das chuvas: aparece e desaparece: re- 
gularmente, a criação ocorre e volta a ser aniquilada sob o controle 
do Senhor, como confirma o: Bhagavad-gitã (8.19). Logo, a criação 
e aniquilação dos mundos; materiais é uma ação regular em que o 
Senhor simplesmente permite que as almas condicionadas atuem como 
queiram e assim tracem seu próprio destino e voltem a ser diferente- 
mente criadas conforme seus desejos independentes no momento da 
aniquilação. A criação, portanto, ocorre em uma data histórica (como 
nossa delicada experiência nos leva a pensar sobreitodos os fatos 
que têm um começo). O processo de criação e aniquilação chama-se 
anãdi, porque não há referência à data em que a criação ocorreu pela 
primeira vez, pois a-duração de uma simples criação parcial é de 8 
bilhões e 640 milhões de anos. A lei da criação é, entretanto, como 
se menciona nos textos védicos, que-ela é criada a certos intervalos 
e volta a ser aniquilada pela vontade-do Senhor. Toda a criação, ma- 
terial ou mesmo espiritual, é uma manifestação da energia do Senhor, 
assim como o calor e a luz de um fogo são diferentes manifestações 
da energia do fogo. Portanto, através dessa expansão: de energia, o 
Senhor existe-em Sua forma impessoal, e a criação completa repou- 
saem Seu-aspecto impessoal. Entretanto, como o piirmam (ou com- 
pleto), Ele-Se mantém distinto dessa criação, e assim ninguém deve 
ficar pensando que Seu aspecto pessoal deixa de existir devido às 
Suas ilimitadas expansões impessoais. A expansão impessoal é uma 
manifestação de Sua energia, e Ele sempre está em Seu aspecto pes- 
soal, apesar de Suas inúmeras e ilimitadas expansões de energias 
impessoais (Bg.9.5-7). Para a inteligência humana é muito difícil 
conceber como toda a criação repousa em Suaexpansão de energia, 
más O Senhor deu um ótimo exemplo no Bhagavad-gitã. Afirma-se 
que embora o ar e os átomos repousem dentro da enorme expansão 
do céu, que é como o reservatório em que repousa tudo materialmen- 
te criado, no entanto, o céu permanece separado e não afetado. Do 
mesmo modo, embora mantenha tudo o que é criado pòr Sua expan- 
são de energia, o Senhor Supremo sempre permanece separado. Isso 
é aceito até mesmo por Sankaracãrya, o'grande defensor -da forma 
impessoal do Absoluto. Ele diz: que nãrãyanah paro: 'vyaktãt, ou 
Nãrãyana existe separadamente, à parte da energia criativa impes- 
soal. No momento: daaniquilação, toda acriação imerge então no 
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corpo do Nārāyaņa transcendental, e a criação volta a emanar de Seu 
corpo com as mesmas categorias imutáveis manifestas sob a formade 
destino e natureza individual. As entidades vivas individuais, sendo 
parte integrante do Senhor, às vezes são descritas como atmã, quali- 
tativamente unas em constituição espiritual. Mas como são aptas a 
serem atraídas pela criação material, ativa-e subjetivamente, essas 
entidades vivas são portanto diferentes do Senhor. 


VERSO 22 


kalad guna-vy: 
parinâmah svabhavatah 
karmano janma mahatah 
purusadhisthitad abhiait 


kalãt-—-do tempo eterno; guna-vyatikarah-—transformação dos 
modos através da reação; parinâmah-—transformação; svabhãvatah-— 
da natureza; karmanah-—das atividades; janma-—criação; mahatah-— 
do mahat-tattva; purusa-adhisthitat-—devido à encarnação puruga do 
Senhor; abhit-—ela ocorreu. 


TRADUÇÃO 
Após a encarnação do primeiro purusa [Kãranãrnavasáyi 
Visnu], ocorre:o mahat-tattva, ou os princípios da criação mate- 
rial, e em seguida o tempo se manifesta, e no decorrer do tempo 
aparecem as três qualidades. Natureza significa os três apareci- 
mentos qualitativos. Eles se transformam em atividades. 


SIGNIFICADO 

Pela onipotência do Senhor Supremo, toda a criação material se 
desenvolve através do processo de transformação e reações uma após 
outra, e através da mesma onipotência, elas voltam a:ser aniquiladas 
uma após outra e conservadas no corpo do: Supremo. Kāla, ou tempo; 
ésinônimo de natureza'e-é outro tipo-de manifestação dos preceitos 
da-criação material. Nesse caso; kāla pode-ser tido:como-a primei- 
ra causa de'toda-a criação; e através da transformação da natureza 
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diferentes atividades do mundo material se tornam visíveis. Estas 
atividades podem ser aceitas como o instinto natural-de cada ser vivo, 
ou:mesmo dos objetos inertes, e após a manifestação das atividades 
há muitas variedades de produtos e subprodutos que aparecem nessa 
mesma natureza: Originalmente, tudo isso se deve ao Senhor Supremo. 
Portanto, logo no início os Vedânta-siitras e o Bhãgavatam especificam 
que a Verdade Absoluta é 'o-começo de todas as criações (janmãdy 
asya yatah). 
VERSO 23 


va Raimi | 
TRISTE AMT fra: 11231 


mahatas tu vikurvanãd 
rajah-sattvopabrmhitar 

tamah-pradhãnas tv abhavad 
dravya-jiâna-kriyâtmakah 


mahatah--do mahät-tattva; tu=-mas; vikurvanãt-—sendo trans- 
formado; rajah--o modo da paixão material; sattva—o modo da 
bondade; upabpmhitat---porque se intensifica; tamah-—o modo da 
escuridão; pradhânah-—sendo proeminente; tu--mas; abhavat-—ocor- 
reu; dravya-—matéria; jfiâna—conhecimento material; kriyã-ãtma- 
kah-—-predominantemente atividades materiais. 





TRADUÇÃO 
O estado de agitação do mahat-tattva provoca as atividades 
materiais. Primeiramente, existe a transformação dos modos da 
bondade e da paixão, e mais tarde — devido ao modo da igno- 
rância —, a matéria, o conhecimento sobre ela e as diferentes 
atividades do conhecimento material entram em cena. 


SIGNIFICADO 
Ascriações materiais de todas às categorias devem-se basicamente 
ao desenvolvimento do modo da paixão (rajas). O mahat-tattva é o 
princípio da criação “material, e quando é agitado pela vontade do 
Supremo, primeiramente sobressaem 'os modos da paixão e'da bon- 
dade, e em seguida o'modo da paixão, sendo no decorrer do tempo 
gerado pelas atividades materiais de'diferentes variedades, torna-se 
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proeminente, e as entidades vivas então cada vez mais se envolvem 
em ignorância. Brahmã é a representação do modo da paixão, e Visnu 
é a representação do modo da bondade, enquanto o modo da igno- 
rância é representado pelo Senhor Siva, o pai das atividades mate- 
riais: A natureza material é chamada de mãe, e o iniciador da vida 
material é o pai, o Senhor Siva. Portanto, o modo da paixão dá início 
a toda criação material empreendida pelas entidades vivas. Com o 
avanço da duração de vida em um milênio específico, os diferentes 
modos agem através de um desenvolvimento gradual, Na era de Kali 
(quando o modo da paixão é muito proeminente), ocorrem diferentes 
variedades de atividades materiais executadas em nome do avanço 
da civilização humana, e as entidades vivas mais e mais se esquecem 
de sua verdadeira identidade — a natureza espiritual, Através de um 
leve cultivo do modo da bondade, vislumbra-se à natureza espiritual, 
porém, devido à proeminência do modo da paixão, o modo da bon- 
dade fica adulterado. Por conseguinte, a pessoa não pode transcender 
os limites dos modos materiais, e portanto, compreender o Senhor, 
que sempre é uma tarefa transcendental aos modos da natureza ma- 
terial, torna-se muito difícil para as entidades vivas, muito embora 
proeminentemente situadas no modo da bondade através do cultivo 
de vários processos. Em outras palavras, as matérias grosseiras são 
adhibhiitam, sua manutenção é adhidaivam, e o iniciador das ativi 
dades materiais chama-se adhyátmam. No mundo material, esses três 
princípios atuam-como aspectos proeminentes, a saber, como a maté- 
ria bruta, seu fornecimento regular, e seu uso em diferentes variedades 
de criações materiais para que as entidades confundidas obtenham 
gozo dos sentidos. 
VERSO 24 


eae: PrarafReataa fe ot URI 


so "hankãra iti prokto 
vikurvan samabhit tridhã 

vaikãrikas taijasas ca 
tâmasas ceti yad-bhidã 

dravya-Saktih kriyã-Saktir 
jfiâna-Saktir iti prabho 
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sah—a mesmíssima coisa; ahankãrah-—ego; iti—assim; proktah-— 
dito; 'vikurvan—sendo transformado; samabhiit=tornou-se manifes- 
toytridhã-em três aspectos; vaikãrikah-—-no modo da bondade; tai- 
jasah-—no modo da paixão; ca-—e; tâmasah-—no modo da ignorân- 
cia; ca-=também; iti-—-assim; yat—que é; bhida-—-dividido; dravya- 
Saktih-—os poderes que propiciam 'o desenvolvimento da matéria; 
kriyã-Saktih-—iniciação que cria; jiâna-saktih-—inteligência que orien- 
i-—assim; prabho--ó mestre. 

















TRADUÇÃO 

Ao submeter-se a essa transformação e assumir três aspectos, 
o ego materialista autocentralizado torna-se conhecido como os 
modos da bondade, paixão e ignorância em três divisões, a saber, 
os poderes que proporcionam o desenvolvimento da matéria, o 
conhecimento das criações materiais, e a inteligência que guia 
essas atividades materialistas. Narada, és deveras competente para 
compreender isso. 


SIGNIFICADO 

O ego material, ouo-sentido de identificação com a matéria, é 
grosseiramente autocentralizado, desprovido de conhecimento claro 
da existência de Deus. E esse egoísmo autocentralizado das entidades 
vivas materialistas é a causa de elas serem condicionadas por outras 
parafernálias e continuarem seu cativeiro na existência material: No 
Bhagavad-gitã, esse egoísmo autocentralizado é muito bem explicado 
no Sétimo Capítulo (versos 24 a 27). O impersonalista egocêntrico, 
sem um conceito claro sobre a Personalidade de Deus, conclui a seu 
próprio modo que, para desempenhar uma missão específica, a Per- 
sonalidade de Deus assume unia forma material proveniente de Sua 
original existência espiritual impessoal. E o impersonalista egocên- 
trico não pára de cultivar sobre o Senhor Supremo esse conceito en- 
ganoso, muito embora ele aparentemente esteja muito interessado nos 
textos védicos, tais como osBrahma-siitras é outras fontes de conhe- 
cimento altamente intelectuais. Essa-ignorância a respeito do aspecto 
pessoal do Senhor deve-se à simples ignorância a respeito da mistura 
dos diferentes modos. Assim, o impersonalista não pode conceber a 
eterna forma espiritual do: Senhor, que possui conhecimento, bem- 
aventurança e existência eternos. A razão é que o Senhor reserva-Se o 
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direito de não Se expor ao não-devoto que, mesmo após um completo 
estudo de textos como o Bhagavad-gita, permanece um impersona- 
lista por mera obstinação. Esta obstinação deve-se à ação de yoga- 
miãyã, uma energia pessoal do Senhor que atua como um ajudante de 
campo, cobrindo a visão do impersonalista obstinado. Semelhante ser 
humano confundido é descrito como miidha, ou grosseiramente igno- 
rante, porque é incapaz de compreender que a forma transcendental 
do Senhor é não-nascida e imutável. Se o Senhor assume uma forma 
ou formato material que provém de Seu aspecto impessoal original, 
isso significa então que Ele nasce e muda de impessoal a pessoal. 
Mas Ele não é mutável. Tampouco jamais volta a nascer como a alma 
condicionada. A alma condicionada pode assumir uma forma nasci- 
mento após nascimento devido à sua existência material condiciona- 
da, mas os impersonalistas egocêntricos, com sua ignorânci 

aceitam o Senhor como um deles devido ao egoísmo autocentraliza- 
do, mesmo após o aparente avanço de conhecimento no Vedânta. O 
Senhor, estando situado dentro do coração de cada entidade viva in- 
dividual, conhece muito bem como o passado, o presente e o futuro 
influenciam a tendência que as almas condicionadas têm, mas a alma 
condicionada confundida dificilmente pode conhecê-1O em Sua forma 
eterna. Pela vontade do Senhor, portanto, o impersonalista, mesmo 
após conhecer os aspectos Brahman e Paramãtmã do Senhor, perma- 
nece ignorando Seu aspecto pessoal eterno como o Náráyana sempre 
existente, transcendental a toda a criação material. 

A causa dessa ignorância crassa é a constante ocupação do homem 
materialista em atividades que o fazem aumentar artificialmente as 
exigências materiais. Para compreender a Suprema Personalidade de 
Deus, é preciso purificar os sentidos materiais através do serviço de- 
vocional. O modo da bondade, ou a cultura bramínica recomendada 
nos textos védicos, favorece essa percepção espiritual, e assim a fase 
jhiãna-sakti da alma condicionada é comparativamente melhor do que 
as outras duas etapas, a saber, dravya-sakti e kriyã-sakti, Toda a. ci- 
vilização material manifesta-se através de um grande acúmulo de 
substâncias materiais, ou, 'em outras palavras, matérias-primas para 
fins industriais, eos empreendimentos materiais (kriyã-sakti) devem- 
se-todos à crassa ignorância a respeito da vida espiritual. A fim de 
corrigir esta grande anomalia da civilização materialista, baseada nos 
princípios de dravya-sakti e kriya-sakti, a pessoa deve adotar o pro- 
cesso de serviço devocional ao Senhor, aceitando os: princípios -de 
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karma-yoga, mencionados no Bhagavad-gitã (9:27) da seguinte ma- 
neira: 





yat karosi yad a 
yaj juhoşi dadāsi yat 

yat tapasyasi kaunteya 
tat kurusva mad-arpanam 


“Tudo o que fizeres, tudo o que comeres, tudo o que ofereceres ou 
deres, e quaisquer austeridades que executares — faze isto, ó filho 
de Kunti, como uma oferenda a Mim.” 


VERSO 25 
mR arado: | 
TANNIN TA RR IREEN: NIRA 


tāmasād api bhūtādđer 
vikurvānād abhūn nabhah 

tasya mātrā gunah sabdo 
lingam yad drastr-drsyayoh 


tâmasãt-—da escuridão do falso ego; api—decerto; bhiita-adeh— 
dos elementos materiais; vikurvânãt—devido à transformação; abhiut-— 
gerado; nabhah-—o céu; tasya—sua; mãtrã—forma sutil; gunah— 
qualidade; sabdah-—som; lingam-—características; yat—como sua; 
drastr—o vidente; dr$yayoh—daquilo que é visto. 








TRADUÇÃO 
Da escuridão do falso ego, o primeiro dos cinco elementos, a 
saber, o céu, é gerado, Sua forma sutil tem como qualidade o 
som, exatamente como o observador relacionado com aquilo que 
é observado. 


SIGNIFICADO 
Todos os cinco elementos, a saber, céu, ar, fogo, água e terra, 
não passam de diferentes qualidades da escuridão do falso ego. Isso 
significa que o falso ego na forma somatória total do mahat-tattva 
é gerado da potência marginal do Senhor, e devido a esse falso ego 
que induz o indivíduo a querer assenhorear-se 'da criação material, 
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produzem-se ingredientes que servem para o falso desfrute do ser 
vivo. Como desfrutador, O ser vivo é praticamente o fator dominante 
sobre os elementos materiais, embora o alicerce seja o Senhor Supre- 
mo. De fato, salvo e exceto o Senhor, ninguém pode.ser chamado de 
desfrutador, mas a entidade viva deseja falsamente tornar-se o des- 
frutador. Esta é a origem do falso ego. Quando o ser vivo confun- 
dido deseja isso, os elementos sombrios são gerados pela vontade do 
Senhor, e as entidades vivas têm permissão de sair-em busca deles, 
como se estivessem em busca de uma fantasmagoria. 

Afirma-se que primeiramente o som tan-matrã é criado e depois o 
céu, e este verso confirma que isto realmente se dá, mas o som é a 
forma sutil do céu, e a diferença é como a que existe entre o obser- 
vador e a coisa observada.:O som é a representação do objeto real, 
assim como o som que é produzido ao se falar de um objeto dá uma 
idéia da descrição do objeto. Portanto, o som é a característica sutil 
do objeto. Do mesmo 'modo, a representação sonora do Senhor re- 
lacionada com Suas características é a forma completa do Senhor, 


como foi visto por Vasudeva'e Mahãraja Dasaratha, os pais do Senhor 


Krsna e do Senhor Râma. A representação sonora do Senhor não é 
diferente do próprio Senhor porque o Senhor e Sua representação 
sonora são conhecimento absoluto. O' Senhor Caitanya nos instruiu 
que o santo nome do Senhor, como representação sonora do Senhor, 
está investido com todas as potências do Senhor. Assim, a pessoa 
imediatamente desfruta da companhia do Senhor através da vibração 
pura de Sua representação sonora, o santo nome, e o conceito acerca 
do Senhor logo se manifesta diante do devoto puro. O devoto puro, 
portanto, não está afastado do Senhor um momento sequer. O santo 
nome do Senhor, como recomendam os sástras — Hare Krsna, Hare 
Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Râma, Hare Râma, Râma 
Râma, Hare Hare — pode, portanto, ser constantemente cantado pelo 
devoto que deseja estar em constante contato com o Senhor Supre- 
mo. Quem consegue cultivar essa associação com o Senhor com cer- 
teza se libertará da escuridão da criação material, que é um-produto 
do falso ego (tamasi mã jyotir gama). 





VERSOS 26-29 


aia aaea asa: | 


qar I AT: ARREN 
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quinta Agalma mmea: | 


maA Reta 
EREA RTEA | 
sma MA RATA Nil 
a Arima TT 
Tem aiena: RRN 


nabhaso “tha vikurvanãd 
abhiit sparsa-gunio "nilah 
parânvayão chabdavâms ca 


prânaojah saho balam 


váyor api vikurvanãt 
kãla-karma-svabhãvatah 

udapadyata tejo vai 
rúpavat-spa abdavat 





tejasas tu vikurvânãd 
àsid'ambho rasâtmakam 
rúpavat sparsavac câmbho 


ghosavac ca parânvayãt 





visesas tu vikurvânãd 
ambhaso gandhavân abhiit 

parânvayãd rasa-sparsa- 
sabda-ripa-gunânvitah 


nabhasah-—do céu; atha-—assim; vikurvanãt-—sendo transformado; 
abhit-—gerado; sparsa—tato; gunah-—qualidade; anilah—ar; para— 
anterior; anvayãt-—pela sucessão; sabdavan-—repleto de som; ca— 
também; pranah-—vida; ojah-—percepção sensorial; sahah-—gordura; 
balam-—força; viyoh-—do ar; api—também; vikurvanãt-—com a trans- 
ão; kãla-—tempo; karma—reação do passado; svabhavatah-— 
baseado na natureza; udapadyata-—gerado; tejah—fogo; vai-—devi- 
damente; rapavai—com forma; sparsa-—tato; sabdavar-—com som 
também; tejasah-—do fogo; tu—mas; vikurvanãt-—ao se transformar; 
ãsit--aconteceu assim; ambhah-— água; rasa-ãtmakam-—composta de 

















Verso 29] A causa de todas as causas 273 


sumo; riápavat-—com forma; sparsavat-—com tato; ca—e; ambhah— 
água; ghosavat-—com som; ca—e; para-—anterior; anvayãt-—por su- 
cessão; visesah-—variedade; tu--mas; vikurvānāt—com a transfor- 
mação; ambhasah-—de água; gandhavân-—aromática; abhiit-—tornou- 
se; para-—anterior; anvayãt-—-por sucessão; rasa-—sumo; sparsa-— 
tato; sabda-—som; riipa-guna-anvitah—qualitativa. 


TRADUÇÃO 

Porque o céu se transforma, o ar é gerado com a qualidade do 
tato, e através da sucessão anterior, o ar é também repleto de 
som e dos princípios básicos da duração de vida: a percepção 
sensorial, o poder mental e a força física. Quando o ar é trans- 
formado no decorrer do tempo e no curso da natureza, gera-se o 
fogo, tomando forma com o sentido do tato-e do som. Como o 
fogo também se transforma, existe uma manifestação de água, 
repleta de sumo e sabor. Como anteriormente, ela também tem 
forma e tato e também é repleta de som. E a água, transforman- 


do-se a partir de todas as variedades presentes na terra, aparece 
aromática e, como anteriormente, torna-se qualitativamente re- 
pleta de sumo, tato, som e forma respectivamente. 


SIGNIFICADO 

Todo o processo de criação é um ato de evolução e desenvolvi- 
mento gradual de um elemento a outro, chegando até a variedade da 
terra com tantas árvores, plantas, montanhas, rios, répteis, pássaros, 
animais e variedades de'seres humanos. A qualidade da percepç: 
sensorial também é evolutiva, ou seja, gerada do som, do tato e então 
da forma. O sabor e o odor também são gerados com o desenvolvi- 
mento gradual do céu, ar, fogo, água-e terra. Todos são mutuamente 
causa e efeito um do outro, mas a causa original é a Suprema Perso- 
nalidade de Deus em porção plenária, como o Mahã-Visnu deitado 
na água causal do mahar-tattva: Nesse caso, o Senhor Krsna é des- 
crito no Brahma-sarhitã como a causa de todas as causas, e isso re- 
cebe no Bhagavad-gitã (10.8) a seguinte confirmação: 


aham sarvasya prabhavo 
mattah sarvam pravartate 

iti matvã bhajante mãm 
budhã bhava-samanvitãh 
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As qualidades de percepção sensorial são plenamente representa- 
das na terra, e até certo ponto manifestam-se em outros elementos. 
No'céu, existe apenas som, ao passo que no ar existem som e tato. 
No fogo, existem som, tato e forma, e na água também existe sabor, 
juntamente com as outras percepções, a saber, som, tato e forma, Na 
terra, entretanto, existem todas as qualidades acima mencionadas, 
também com o desenvolvimento do odor. Portanto, na terra existe 
uma apresentação completa da variedade da vida, que é iniciada origi- 
nalmente'com o princípio básico do ar. As doenças do corpo ocorrem 
devido a um desequilíbrio do ar dentro do-corpo terrestre dos seres 
vivos: As doenças; mentais resultam de um distúrbio especial do ar 
dentro do corpo; e-nesse caso, o exercício ióguico age especificamen- 
te-para coordenar o ar, e esses exercícios; praticamente impedem que 
o corpo'contraia' doenças. Quando são executados apropriadamente, 
a duração de vida também aumenta, e com essas práticas a pessoa 
também pode exercer controle sobre a morte. O yogi perfeito pode 
exercer comando sobre à morte e deixar'o corpo no ' momento certo, 
quando estiver em condições de transferir-se a um planeta adequado. 
Entretanto, o bhakti-yogi sobrepujatodos os yogis porque, em virtude 
de seu serviço devocional, é promovido à região além do céu material 
e, pela vontade suprema do Senhor, o controlador de tudo, alcança 
um dos planetas no céu espiritual. 





VERSO 30 


deter a Qm dae qu 
Raas eat: 11201) 


vaikãrikãn mano. jajhe 
devã vaikãrikã dasa 
dig-vatarka-praceto 
vahnindropendra-mitra-kãh 





vaikãrikat-—do modo da bondade; manah-—a mente; jajie--gerada; 
devãh-—semideuses; vaikãrikãh—no modo da bondade; dasa-—dez; 
dik—o controlador das direções; vãta-—o controlador do ar; arka—o 
Sol; pracetah-—Varuna; asvi—os Asvini-kumãras; vahni—o deus do 
fogo; indra-—o rei dos céus; upendra-—a deidade celestial; mitra— 
um dos doze Âdityas; kih-—Prajâpati Brahmã. 
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TRADUÇÃO 

Do modo da bondade a mente é gerada e se manifesta, bem 
como os dez semideuses que controlam os movimentos corpóreos. 
Esses semideuses são conhecidos como os controladores das dire- 
ções, o controlador do ar, o deus do Sol, o pai de Daksa Prajã- 
pati, os ASvini-kumãras, o deus do fogo, o rei dos céus, a deidade 
celestial adorável, o líder dos Adityas, e Brahmaãji, o Prajápati. 
Todos passam a exis! 


SIGNIFICADO 

Vaikãrika é a fase neutra da criação, e tejas é o início da criação, 
enquanto tamas é a manifestação completa da criação material sob o 
encanto da escuridão da ignorância. A fabricação das “necessidades 
da vida" em indústrias-e oficinas, deveras proeminente na era de 
Kali, ou na era das máquinas, é o ponto culminante da qualidade da 
escuridão. Esses empreendimentos industriais da sociedade humana 
estão no modo da escuridão porque de fato esses artigos fabricados 
não são necessários: A sociedade humana basicamente precisa de 
alimentos para a sobrevivência, abrigo para dormir, defesa para pro- 
teção, e parafernália para a satisfação dos sentidos. Os sentidos são 
os sinais práticos da vida, como será explicado no próximo verso. A 
civilização humana destina-se a purificar os sentidos, e os objetos de 
gozo dos sentidos devem ser fornecidos na quantidade absolutamente 
necessária, e não para agravar necessidades sensoriais artificiais. Ali- 
mento, abrigo, defesa e gozo dos sentidos são todos necessários; na 
existência material. Por outro lado, em seu puro e imaculado estado 
devida original, a entidade viva não tem essas necessidades. As ne- 
cessidades são, portanto, artificiais, e no estado de vida pura não 
existem essas necessidades. Nesse caso, o incremento das necessida- 
des artificiais como é o padrão da civilização material; ouo estímulo 
do desenvolvimento econômico da sociedade humana, é uma espé- 
cie de ocupação em escuridão, sem conhecimento. Nessa ocupação, 
a energia humana é desperdiçada, porque a energia humana destina- 
se essencialmente a purificar os sentidos para ocupá-los na satisfa- 
ção dos sentidos do Senhor Supremo. O Senhor Supremo, sendo o 
supremo possuidor de sentidos espirituais, é o mestre dos sentidos, 
Hrsikesa. Arsika significa os sentidos, é isa significao senhor. O 
Senhor não é servo dos sentidos, ou, em outras palavras, Ele não é 
dirigido pelos ditames dos sentidos, mas as almas condicionadas ou 
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as entidades vivas individuais são 'servas dos sentidos. Elas são 
conduzidas pelas orientações ou ditames dos sentidos, e portanto a 
civilização material é uma espécie de ocupação apenas em gozo dos 
sentidos. O padrão de civilização humana deve ser curar essa doença, 
o gozo dos sentidos, e a pessoa consegue isso simplesmente tornan- 
do-se um agente para a satisfação dos sentidos espirituais do Senhor. 
Os sentidos jamais deixarão de ter suas ocupações, mas a pessoa deve 
purificá-los, ocupando-os no serviço puro que-consiste-em: satisfa- 
zer os sentidos do mestre dos sentidos. Esta é a instrução de todo o 
Bhagavad-gitã. Através de sua di ô de não lutar com seus paren- 
tes eamigos, Arjuna queria em primeiro lugar satisfazer seus próprios 
sentidos, mas o Senhor $r7 Krsna ensinow-lhe o Bhagavad-gitā só 
para que-Arjuna purificasse sua decisão baseada no gozo dos senti- 
dos: Portanto, Arjuna concordou em satisfazer os sentidos do Senhor, 
e então travar a Batalha de Kuruksetra, como o Senhor desejava. 
Os Vedas nos instruem a sair da existência da escuridão e avançar 
no'caminho da luz (tamasi mã jyotir gama). O caminho da luz é, 
portanto, satisfazer os sentidos do Senhor..Homens desencaminhados, 
ou homens menos inteligentes, seguem o caminho da auto-realização 
sem nenhuma tentativa de satisfazer os sentidos transcendentais do 
Senhor, trilhando o caminho mostrado por Arjuna e outros devotos 
do Senhor. Ao-contrário, eles artificialmente tentam parar as ativida- 
des-dos sentidos (sistema de yoga), ou negam os sentidos transcen- 
dentais do Senhor (sistema de jhãna). Os devotos, entretanto, estão 
acima dos yogis e jñäānīs porque os devotos puros não negam que o 
Senhor possua sentidos; eles querem satisfazer os sentidos do Senhor. 
apenas devido à escuridão da ignorância que os yogis e jiiânis 
negam que o Senhor possui sentidos e assim tentam artificialmente 
controlar as atividades dos sentidos enfermos. Na condição doentia 
dos sentidos, os sentidos ocupam-se excessivamente em aumentar as 
necessidades materiais. Ao passar a ver como é desvantajoso agravar 
as atividades dos sentidos, à pessoa é chamada de jriâni, e quando 
tenta parar as atividades dos sentidos, praticando os princípios iógui- 
cos; ela é chamada de yogi, mas quando conhece plenamente os-sen- 
tidos transcendentais do Senhor e tenta satisfazer Seus sentidos, ela 
é chamada de devoto do Senhor: Os devotos do Senhor não tentam 
negar os-sentidos do Senhor, tampouco: artificialmente param a 
ações dos sentidos. Mas voluntariamente ocupam os sentidos purifi- 
cados em servir ao mestre dos sentidos, como foi a atitude de Arjuna, 
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desse modo facilmente alcançando a perfeição, passando a satisfazer 
o Senhor, a meta última de toda a perfeição. 


VERSO 31 


tana Rimke aaa | 
gafn: aea R: ma AA | 
Aiaia ANTATT: 


taijasāt tu vikurvāņād 
indriyâni dasabhavan 
jhâna-saktih kriyã-saktir 
buddhih prânas ca taijasau 
Srotram tvag-ghrâna-drg-jihvã 
vag-dor-medhranghri-payavah 


taijasãt-—pelo egoísmo que está no modo da paixão; tu-—mas; 
vikurvanat—transformação de; indriyâni—os sentidos; dasa-—dez; 
abhavan—gerados; jitâna-saktih-—os cinco sentidos com os quais se 
adquire conhecimento; kriyã-saktih—os cinco sentidos funcionai 
buddhih-—inteligência; prânah-—a energia vital; ca—também; taija- 
sau-—todos eles são produtos do modo da paixão; srotram—o senti- 
do da audição; tvak—o sentido do tato; ghrâna—o sentido do olfato; 
drk-—o sentido da visão; jihvã-—o sentido do paladar; vak-—o sentido 
da fala; doh—o sentido de manuseio; medhra-—os órgãos genitais; 
anghri—as pernas; pãyavah-—o sentido da evacuação. 





TRADUÇÃO 
Através de subsequente transformação do modo da paixão, os 
órgãos dos sentidos como o ouvido, a pele, o nariz, os olhos, a 
língua, a boca, as mãos, os órgãos genitais, as pernas € o orifício 
para evacuação, juntamente com a inteligência e a energia vital, 
são todos gerados. 


SIGNIFICADO 
A condição de vida na existência material depende mais ou menos 
da nossa inteligência e poderosa energia vital. A inteligência que 
serve para neutralizar a árdua luta pela existência é auxiliada pelos 
sentidos com os quais se adquire conhecimento, e a energia vital 
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mantém-se, manipulando os órgãos ativos, como as mãos e as pernas. 
Mas no conjunto, a luta pela existência é um desempenho do modo 
da paixão. Portanto, todos os órgãos dos sentidos, encabeçados pela 
inteligência e pela energia vital, prâna, são diferentes produtos e sub- 
produtos do segundo modo da natureza, chamado paixão. Esse modo 
da paixão, entretanto, é um produto do elemento ar, como se descre- 
veu antes. 








VERSO 32 


aara m Reage | 
qaaa a Ata IRRI 
yadaite 'sañgatā bhāvā 
bhiatendriya-mano-gunah 


yadãyatana-nirmãne 
na Sekur brahma-vittama 


yadã--enquanto; ete—todas essas; asangatâh-—sem serem reuni- 
das; bhãvah-—permaneçam nessa si : bhiita--elementos; in- 
driya-—sentidos; manah-—mente; gunãh-modos da natureza; yada-— 
até que; ayatana—o corpo; nirmâne—ao ser formado; na Sekuh— 
não foi possível; brahma-vit-tama-—ó Nãrada, ó melhor conhecedor 
do conhecimento transcendental. 








P TRADUÇÃO 

O Nárada, ó melhor dos transcendentalistas, as formas do corpo 
não podem ocorrer enquanto essas partes criadas, a saber, os ele- 
mentos, os sentidos, a mente e os modos da natureza, não estive- 
rem reunidas. 


SIGNIFICADO 
Os diferentes tipos de constituição física das entidades vivas 
exatamente como diferentes espécies de automóveis fabricados atra- 
vés da montagem na linha de produção. Quando o carro está pronto, 
9' motorista senta-se no carro e o dirige conforme o seu desejo. Isso 
também é confirmado no Bhagavad-gitã (18.61): é como se a enti- 
dade viva estivesse sentada na máquina corpórea, e o corpo; que é 
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como um carro, está se movendo sob o controle da natureza material, 
assim como os vagões do trem movem-se sob a orientação do ma- 
quinista. As entidades vivas, entretanto, não são os corpos; elas são 
distintas desses carros, os corpos. Mas o cientista materialista menos 
inteligente não pode entender o processo que consiste em reunir as 
partes do corpo, a saber, os sentidos, a mente e as qualidades dos 
modos materiais. Toda entidade viva é uma centelha espiritual, parte 
integrante do Ser Supremo, e pela bondade do Senhor, pois o Pai é 
bondoso com Seus filhos, os seres vivos individuais recebem uma pe- 
quena liberdade para agirem de acordo com sua vontade de dominar 
a natureza material. Assim como o pai dá à criança que chora alguns 
brinquedos para satisfazê-la, toda a criação material se torna possível 
pela vontade do Senhor para permitir que as entidades vivas confun- 
didas assenhoriem-se das coisas que desejam, embora não saiam do 
controle do agente do Senhor. As entidades vivas são exatamente 
como criancinhas que brincam no'campo material sob o controle da 
criada do Senhor (a natureza). Elas aceitam que mãyã, ou a criada, é 


tudo o que existe e assim erroneamente concebem a Verdade Supre- 
ma como feminina (a deusa Durgã, etc.). Os tolos materialistas pueris 
não podem conceber nada além' da criada, à natureza material, mas 
os inteligentes filhos crescidos do Senhor sabem muito bem que todos 
Os atos da natureza material são controlados pelo Senhor, assim como 
a criada está sob o controle do patrão, o pai das crianças não-desen- 
volvidas. 


As partes do corpo, tais como os sentidos, são criação do mahat- 
tattva, e quando se reúnem pela vontade do Senhor, o corpo material 
passa a existir, e a entidade viva tem permissão de usá-lo em outras 
atividades. Isto é explicado da seguinte maneira. 


VERSO 33 


aquica ada reset: 

sega dr aaa: 
tada sarhatya cânyonyam 
bhagavac-chakti-coditah 


sad-asattvam upâdãya 
cobhayam sasrjur hy adah 
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tadã—todas aquelas; sarmhatya—sendo reunidas; ca—também; 
anyonyam-—uma e outra; bhagavat-—pela Personalidade de Deus; 
Sakti—energia; coditah-—sendo aplicada;  sat-asattvam-—primária e 
secundariamente; upâdãya-—aceitando; ca—também; .ubhayam— 
ambas; sasrjuh-—passou a existir; hi—na certa; adah-—este Universo. 


TRADUÇÃO 
Então, quando todas essas partes juntaram-se por força da 
energia da Suprema Personalidade de Deus, esse Universo na 
certa passou a existir, aceitando tanto as causas primária e se- 
cundária da criação. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, menciona-se claramente que a Suprema Personalidade 
de Deus emprega Suas diferentes energias na criação; ninguém deve 
ficar pensando que Ele próprio Se transforma em criações materiais. 
Ele Se expande através de Suas diferentes energias, bem como atra- 
vés de Suas porções plenárias, Em um canto do céu espiritual, no 
brahmajyoti, às vezes aparece uma nuvem espiritual, e a porção co- 
berta chama-se mahat-tattva. O Senhor então, através de Sua porção 
plenária como Mahã-Visnu, deita-Se na água do mahat-tattva, e a 
água se chama Oceano Causal (Kãrana-jala), Enquanto o Mahã- 
Visnu dorme dentro do Oceano Causal, inúmeros universos são 
gerados juntamente com Sua respiração. Esses universos estão flu- 
tuando, e espalham-se por todo o Oceano Causal. Eles duram apenas 
o período da respiração de Mahã-Visnu. Em cada globo universal, o 
mesmo Mahã-Visnu. volta a entrar como Garbhodakasãyi Visnu e 
repousa ali na serpentiforme encarnação Sesa. De Seu umbigo, brota 
um caule de lótus, e sobre o lótus nasce Brahmã, o senhor do Uni- 
verso. Brahmã cria todas as formas de seres vivos de diferentes for- 
matos de acordo com os diferentes desejos dentro do Universo. Ele 
também cria o Sol, a Lua e outros semideuses. 

Portanto, o principal engenheiro da criação material é o próprio 
Senhor, como se confirma no Bhagavad-gitã (9.10). É apenas Ele 
que orienta a natureza material a produzir todas as espécies de cria- 
ções móveis e inertes. 

Existem dois métodos de criação material: a criação dos universos 
coletivos, como se afirmou acima, feita pelo Mahã-Visnu, e a criação 
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de um universo específico. Ambas são feitas pelo Senhor, e assim a 
forma universal, como podemos ver, acontece. 


VERSO 34 


varsa-piga-sahasrânte: 
tad andam udake Sayam 

kãla-karma-svabhãva-stho 
jivo 'jivam ajivayat 


varsa-piiga-—muitos anos; sahasra-ante—de. milhares de anos; 
tat-—este; andam-—o globo universal; udake—na água causal; $ayam— 


sendo submerso; kala—tempo eterno; karma-—ação; svabhãva-sthah— 


de acordo com os modos da natureza; jivah-—o Senhor dos seres vivos; 





ajivam-—inanimados; ajivayat-—fez com que fossem animados. 
TRADUÇÃO 

Assim, todos os universos permaneceram por milhares de anos 
dentro da água [o Oceano Causal], e o Senhor dos seres vivos, en- 
trando em cada um deles, fez com que fossem plenamente ani- 
mados. 

SIGNIFICADO 

Nesta passagem, o Senhor é descrito como a jiva porque é o líder 
de todas as outras jivas (entidades vivas). Nos Vedas, Ele é descrito 
como nitya, o líder de todos os outros nityas. A relação do Senhor 
com as entidades vivas é como a relação entre pai e filhos. Os filhos 
eo pai são qualitativamente iguais, mas o pai jamais é o filho, nem 
o filho jamais é o pai que o gera. Assim, como se descreveu acima, 
o Senhor como Garbhodakasãyi Visnu ou a Superalma Hiranyagarbha 
entra em todo e cada universo e faz com que eles sejam animados, 
gerando as entidades vivas no ventre da natureza material, como se 
confirma no Bhagavad-gita (14.3). Após cada aniquilação da criação 
material, todas as entidades vivas imergem no corpo do Senhor, e 
após a criação a energia material volta a ficar fecundada, abrigando 
todas elas. Na existência material, portanto, a energia material é apa- 
rentemente a mãe das entidades vivas, e o Senhor é o pai. Quando, 
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entretanto, ocorre a animação, as entidades vivas revivem suas pró- 
prias atividades naturais sob o encanto do tempo e da energia, e assim 
as muitas variedades de seres vivos manifestam-se. O Senhor, por- 
tanto, é em última análise a causa de toda a animação no mundo ma- 
terial. 


VERSO 35 


aa qem fia fia: | 
sede: aAA NS 


sa eva purusas tasmãd 
andarn nirbhidya nirgatah 

sahasrorv-anghri-bahv-aksah 
sahasrânana-Sirsavân 


sah—Ele (o Senhor); eva-—Ele próprio; purusah-—a Suprema Per- 
sonalidade de Deus; tasmãt—de dentro do Universo; andam—Hi- 
ranyagarbha; nirbhidya—dividindo-Se; nirgatah—saiu; sahasra—mi- 
lhares; iru—coxas; anghri—pemnas; bahu-—braços; aksah-—olhos; 
sahasra-—milhares de; ânana—bocas; sTrsavân-—com cabeças também 














TRADUÇÃO 
O Senhor [Mahã-Visnu], embora deitado no Oceano Causal, 
saiu dele, e dividindo-Se como Hiranyagarbha, entrou em cada 
universo e assumiu a virãt-rúpa, com milhares de pernas, braços, 
bocas, cabeças, etc. 


SIGNIFICADO 
As expansões dos sistemas planetários dentro de cada universo 
estão situadas nas diferentes partes da virat-ripa (forma universal) 
do Senhor, e são descritas da seguinte maneira. 


VERSO 36 


qeenadeiaa eqafa afim: | 
qR: aa a ao: 11240 
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yasyehavayavair lokân 
kalpayanti manisinah 

katya-ādibhir adhah sapta 
saptordhvam jaghanãdibhih 


yasya-—em cujo; iha—Universo; avayavaih-—pelos membros do 
corpo; lokãn—todos os planetas; kalpayanti—imaginam; manisinah— 
grandes filósofos; kati-adibhih-—abaixo da cintura; adhah-—para baixo; 
sapta-—sete sistemas; sapta rdham-—e sete sistemas para cima; ja- 
ghana-adibhih-—porção frontal. 


TRADUÇÃO 
Grandes filósofos imaginam que os sistemas planetários com- 
pletos do Universo são manifestações dos diferentes membros su- 
periores e inferiores do corpo universal do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A palavra kalpayanti, ou “imaginam”, é significativa. A forma 
universal virat do Absoluto é uma imaginação dos. filósofos espe- 
culadores que são incapazes de uma harmonia com a forma etema do 
Senhor Sri Krsna que possui dois braços. Embora a forma universal, 
como imaginada pelos grandes filósofos, seja um dos aspectos do 
Senhor, ela é mais ou menos imaginária. Afirma-se que os, sete sis, 
temas planetários superiores estão situados acima da cintura da forma 
universal, ao passo que os planetas inferiores estão situados abaixo 
de Sua cintura, A idéia que se quer transmitir aqui é que q Senhor 
Supremo conhece cada parte de Seu corpo, e em região alguma da 
criação existe algo que esteja fora de Seu controle. 





VERSO 37 


qem ga am gaia ama: | 
saga: Tee TA casa IO 


purusasya mukham brahma 
ksatram etasya bãhavah 

rvor vaisyo bhagavatah 
padbhyãâm sSúdro vyajáyata 
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purusasya—da Suprema Personalidade de Deus; mukham—boca; 
brahma-—são os brahmanas; ksatram—a ordem real; etasya-—dEle; 
bãhavah—os braços; iirvoh-—as coxas; vaisyah-—são os mercadores; 
bhagavatah—da Suprema Personalidade de Deus; padbhyam—de 
Suas pernas; siidrah—a classe operária; vyajâyata-—manifestou-se. 





TRADUÇÃO 
Os brãhmanas representam Sua boca; os ksatriyas, Seus bra- 
ços; os vaigyas, Suas coxas; e os $idras nascem de Suas pernas, 


SIGNIFICADO 

Todos os seres vivos são tidos como partes integrantes do Senhor 
Supremo, e este verso explica como eles o são. As quatro divisões 
da sociedade humana, a saber, a classe inteligente (os brãhmanas), a 
classe administrativa (os ksatriyas), a classe mercantil (os vaisyas), 
e a classe operária (os siúdras), estão todas nas diferentes partes do 
corpo do Senhor. Nesse caso, ninguém é diferente do Senhor. A boca 
do corpo e as pernas do corpo constitucionalmente não são diferen- 
tes, mas a boca ou a cabeça do corpo são qualitativamente mais 
importantes do que as pernas. Ao mesmo tempo, a boca, as pernas, 
os braços e as coxas são todos partes componentes do corpo. Esses 
membros do corpo do Senhor destinam-se a servir o todo completo. 
A boca destina-se a falar e comer, os braços destinam-se à proteção 
do corpo, as pernas destinam-se a carregar o corpo, e o abdômen do 
corpo destina-se a mantê-lo. A classe inteligente da sociedade, por- 
tanto, deve falar em nome do corpo, bem como aceitar alimento para 
sfazer a fome do corpo. A fome do Senhor consiste em aceitar os 
frutos dos sacrifícios. Os brahmanas, ou a classe inteligente, devem 
ser muito hábeis em realizar esses sacrifícios, e as classes subordi- 
nadas devem aderir a esses sacrifícios. Falar pelo Senhor Supremo 
significa glorificar o Senhor por meio da propagação do inadulterado 
conhecimento sobre o Senhor, divulgando a verdadeira natureza do 
Senhor e a verdadeira. posição de todas as outras partes do corpo 
inteiro. Os brâhmanas, portanto, precisam conhecer os Vedas, ou a 
fonte última do conhecimento. Veda significa conhecimento, e anta 
significa o fim dele. Segundo o Bhagavad-gitã, o Senhor é a fonte 
de tudo (aham sarvasya prabhavah), e por conseguinte o fim de 
todo o conhecimento (Vedanta) é conhecer o Senhor, conhecer nossa 
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relação com Ele e agir unicamente de acordo com essa relação. As 
partes do corpo estão relacionadas com o corpo; do mesmo modo, o 
ser vivo deve conhecer sua relação com o Senhor. A vida humana 
tem este propósito especial, a saber, conhecer qual a verdadeira 
relação entre cada ser vivo e o Senhor Supremo. Sem conhecer essa rela- 
ção, a vida humana é arruinada. A classe de homens inteligentes, os 
brãhmanas, portanto é especialmente responsável pela propagação 
desse conhecimento de nossa relação com o Senhor e em conduzir 
ao caminho correto a massa geral da população. A classe administra- 
tiva destina-se a proteger os seres vivos para que eles possam orien- 
tar sua vida na conquista desse objetivo; a classe mercantil destina-se 
a produzir grãos alimentícios e distribuí-los a toda a sociedade hu- 
mana para que a população inteira receba a oportunidade de viver 
confortavelmente e desempenhar os deveres da vida humana. A classe 
mercantil também deve proteger as vacas para obter suficiente leite 
e produtos lácteos que por si podem dar a saúde e inteligência 
adequadas para nutrir uma civilização que é perfeitamente interes- 
sada em conhecer a verdade última, E a classe operária, que não é 
inteligente nem poderosa, pode ajudar, prestando serviços físicos às 
outras c s superiores, e assim beneficiar-se com a cooperação 
delas. Portanto, o Universo é uma unidade completa em relação com 
o Senhor, e sem essa relação com o Senhor, toda a sociedade hu- 
mana é perturbada e fica sem nenhuma paz e prosperidade. Confir- 
mam isso os Vedas: brâhmano 'sya mukham àsid, bãhii rãjanyah 
krtah. 








VERSO 38 


qain: aka: ai atse aa: | 
adia TR ae RAI 


bhirlokah kalpitah padbhyam 
bhuvarloko 'sya nãbhitah 

hrda svarloka urasã 
maharloko mahãtmanah 


bhiih—os sistemas planetários inferiores, tendo como limite máxi- 
mo a camada da terra; lokah-—os planetas; kalpitah-—assim se imagina 
ou se diz; padbhyâm-—fora das pernas; bhuvak-—superior; lokah-—o 
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sistema planetário; asya--dEle (o Senhor); nabhitah-—do umbigo; 
hrdã-—pelo coração; svarlokah-—os sistemas planetários. ocupados 
pelos semideuses; urasã-—pelo peito; maharlokah-—os sistemas pla- 
netários ocupados pelos grandes sábios e santos; maha-atmanah-—da 
Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
É dito que os sistemas planetários inferiores, tendo como limite 
máximo a camada terrestre, estão situados em Suas pernas. Os 
sistemas planetários intermediários, começando de Bhuvarloka, 
estão situados em Seu umbigo. E os sistemas planetários ainda 
mais elevados, ocupados pelos semideuses e sábios e santos alta- 
mente cultos, estão situados no peito do Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 

Existem quatorze esferas de sistemas planetários dentro deste Uni- 
verso. Os sistemas inferiores são chamados Bhúrloka, os sistemas 
intermediários são chamados Bhuvarloka, e os sistemas planetários 
superiores, culminando em Brahmaloka, o sistema planetário mais 
elevado do Universo, chamam-se Svarloka. E todos eles estão situa- 
dos no corpo do Senhor. Em outras palavras, dentro deste Universo 
ninguém deixa de estar relacionado com o Senhor. 








VERSO 39 


ari Seis atoa: AGA | 
A: ereta art TIS 


grivayam janaloko 'sya 
tapolokah stana-dvayãt 

miirdhabhih satyalokas tu 
brahmalokah sanâtanah 


grivayam-—até o pescoço; janalokah-—o sistema planetário Jana- 
loka; asya—dEle; tapolokah-—o sistema planetário Tapoloka; stana- 
dvayãt-—começando do peito; mitrdhabhik-—pela cabeça; satyalokah— 
o sistema planetário Satyaloka; tu-—mas; brahmalokah-—os planetas 
espirituais; sanãtanah-—eternos. 





A causa de todas as causas 


TRADUÇÃO 
Da superfície anterior do peito até o pescoço da forma univer- 
sal do Senhor estão situados os sistemas planetários chamados 
Janaloka e Tapoloka, ao passo que Satyaloka, o sistema planetá- 
rio mais elevado, está situado na cabeça da forma. Contudo, os 
planetas espirituais são eternos. 


SIGNIFICADO 

Muitas vezes nessas páginas comentamos sobre, os planetas espiri- 
tuais situados além do céu material, e a descrição é corroborada neste 
verso, A palavra sanãtana é significativa. Esta própria idéia de eter- 
nidade é expressa no Bhagavad-gitã (8.20), onde se afirma que além 
da criação material está o céu espiritual, no qual tudo é eterno; Às 
vezes Satyaloka, o planeta no qual Brahmã reside, também é chama- 
do Brahmaloka. Mas o Brahmaloka aqui mencionado não é a mesma 
coisa que o sistema planetário Satyaloka. Este Brahmaloka é eterno, 
ao passo que o sistema planetário Satyaloka não é eterno. E para 
distinguir entre os dois, usou-se neste caso o adjetivo sanãtana. Se- 
gundo Srila Jiva Gosvâmi, este Brahmaloka é o loka ou morada de 
Brahman, ou o Senhor Supremo. No céu espiritual, todos os planetas 
estão em nível de igualdade com o próprio Senhor. O Senhor é total- 
mente espírito, e Seu nome, fama, glórias, qualidades, passatempos, 
etc. não são diferentes dEle porque Ele é absoluto. Nesse caso, os 
planetas no reino de Deus também não são diferentes dEle. Nes: 
planetas, não há diferença entre o corpo e a alma, tampouco existe 
alguma influência do tempo como experimentamos no mundo mate- 
rial. E além do fato de que o tempo não exerce nenhuma influência 
sobre eles, os planetas em Brahmaloka, como são espirituais, nunca 
são aniquilados. Toda a variedade nos planetas espirituais também é 
una com o Senhor, e portanto o aforismo védico ekam evadvitiyam é 
completamente compreendido naquela atmosfera sanãtana em que 
predomina a variedade espiritual. Este mundo material é apenas uma 
sombra fantasmagórica do reino espiritual do Senhor, e porque é 
uma sombra, ele nunca é eterno; a variedade no mundo material de 
dualidades (espírito e matéria) não pode se comparar com aquela 
do mundo espiritual. Devido a um pobre fundo de conhecimento, 
as pessoas menos inteligentes às vezes confundem as condições do 
mundo sombrio como sendo equivalentes às do mundo espiritual, 
e acabam concluindo que o Senhor e Seus passatempos no mundo 
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material equivalem às atividades das almas condicionadas. No Bha- 
gavad-gitã (9.11), o Senhor condena essas pessoas menos inteli- 
gentes: 
avajânanti mam miúdha 
mânusim tanum àsritam 
param bhãvam ajânanto 
mama bhiita-mahesvaram 


Sempre que encarna, o Senhor assume Sua potência interna plena 
(atma-maya), e as pessoas menos inteligentes o confundem com uma 
das criações materiais. Srila Sridhara Svamr, portanto, fazendo um 
Comentário preciso sòbre este verso, diz que o Brahmaloka mencio- 
nado aqui é Vaikuntha, o reino de Deus, que é sanãtana, ou eter- 
no, é por conseguinte não é exatamente como as criações materiais 
acima descritas. A forma universal virãt do Senhor é uma imagina- 
ção própria do mundo material. Ela nada tem a ver com o mundo es- 
piritual, o reino de Deus. 














VERSOS 40-41 


Trai aai gaera fre fot: | 
ATE A TA STE eta Ile] 
HERO JEAN MARA tata | 
qts measa à AET: gar lg? 


tat-katyâm cátalam klptam 
arubhyam vitalam vibhoh 

jânubhyam sutalar Suddham 
Janghabhyam tu talâtalam 








mahãtalam tu gulphabhyam 
prapadabhyam rasátalam 
pãtalam pada-talata 
iti lokamayah pumãn 


tat--em Sua; katyâm-—cintura; ca—também; atalam-—o primeiro 
sistema planetário abaixo da Terra; klptam-—situado; iirubhyam-—nas 
coxas; vitalam—o segundo sistema planetário inferior; vibhoh—do 
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inubhyãâm-—nos tornozelos; sutalam-—o terceiro sistema pla- 
netário inferior; suddham-—purificado; janghabhyâm-—nas juntas; tu— 
mas; talãtalam—o quarto sistema planetário inferior; mahatalam—o 
quinto sistema planetário inferior; tu——mas; gulphabhyãâm-—situado 
nas pernas; prapadãbhyam—no dorso dos pés; rasatalam—o sexto 
sistema planetário inferior; patâlam—o sétimo sistema planetário 
inferior; pada-talatah-—nas solas dos pés; iti—assim; loka-mayah— 
cheio de sistemas planetários; pumãn—o Senhor. 


TRADUÇÃO 

Meu querido filho Nãrada, presta atenção enquanto te digo 
que, de um total de quatorze sistemas planetários, sete são infe- 
riores. O primeiro sistema planetário, conhecido como Atala, 
está situado na cintura; o segundo, Vitala, situa-se nas coxas; o 
terceiro, Sutala, nos joelhos; o quarto, Talãtala, nas pernas; o 
quinto, Mahaãtala, nos tornozelos; o sexto, Rasatala, no dorso dos 
pés; e o sétimo, Patála, nas solas dos pés. Assim, a forma virãt 


do Senhor é repleta de todos os sistemas planetários. 


SIGNIFICADO 
Os empreendedores modernos (os astronautas que viajam no espa 

ço) podem informar-se no Srimad-Bhãgavatam que no espaço exis- 
tem quatorze divisões de sistemas planetários. O ponto de referência 
é o sistema planetário terrestre, chamado Bhiirloka. Acima de Bhir- 
loka está Bhuvarloka, e o sistema planetário mais elevado chama-se 
Satyaloka. Estes são os sete lokas ou sistemas planetários superio- 
res. E existem também sete sistemas planetários inferiores, conhec 

dos como Atala, Vitala, Sutala, Talâtala, Mahãtala, Rasãtala e Pátãla 
lokas. Todos estes sistemas planetários espalham-se ao longo do Uni- 
verso, que ocupa uma área de três bilhões e duzentos milhões vezes 
três bilhões e duzentos milhões de quilômetros quadrados. Em suas 
viagens, os astronautas modernos só podem afastar-se da Terra alguns 
quilômetros, e portanto sua tentativa de viajar no céu é algo como a 
brincadeira de uma criança na' praia: de um extenso oceano. A Lua 
está situada na terceira categoria do sistema planetário superior, e no 
Quinto Canto do Srimad-Bhãgavatam seremos capazes de conhecer a 
situação das distâncias dos vários planetas espalhados pelo vasto céu 
material. Existem inúmeros universos além daquele em que fomos co- 
locados, e todos esses universos materiais cobrem apenas uma porção 
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insignificante do céu espiritual, que é descrito acima como sanãtana 
Brahmaloka. O Senhor Supremo mui bondosamente convida os seres 
humanos inteligentes a voltar-ao lar, voltar ao Supremo, no seguinte 
verso do Bhagavad-gitã (8.16): 


abrahma-bhuvanãl lokãh 
punar âvartino “rjuna 

mãm upetya tu kaunteya 
punar janma na vidyate 





Começando de Satyaloka, o planeta mais elevado do Universo, si- 
tuado logo abaixo do Brahmaloka eterno, como se descreveu acima, 
todos:os, planetas são materiais. E em qualquer um dos muitos pla- 
netas materiais, continua-se sujeito às leis da natureza-material, a 
saber, nascimento, morte, velhice e doença: Mas; a pessoa pode li- 
bertar-se completamente de-todas as dores materiais acima/mencio- 
nadas quando entra: na eterna atmosfera de sanãtana Brahmaloka, o 
reino de Deus. Portanto; a liberação, como é contemplada pelos filó- 
sofos especuladores e pelos místi só é possível quando a pessoa 
torna-se um devoto do Senhor. Quem não é devoto não pode entrar 
no reino de Deus. Somente ao desenvolver uma atitude de serviço na 
posição transcendental alguém: pode entrar no. reino de; Deus.:Por- 
tanto,;os filósofos especuladores, bem como os místicos, devem pri- 
meiramente sentir-se atraídos ao culto devocional para que possam 
realmente alcançar a liberação. 














VERSO 42 


qein: meqa: a gaS NT: 
AAR PRAAN ARRAN pai 


bhiirlokah kalpitah padbhyam 
bhuvarloko 'sya-nãbhitah 
svarlokah kalpito: miirdhnã 
iti vã loka-kalpanã 


bhiirlokah---todo o sistema planetário desde Patala até .o sistema 
planetário terrestre; -kalpitah-—imaginado;  padbhyãm-—situado nas 
pernas; bhuvarlokah-—a, sistema planetário Bhurvaloka; asya-—da 
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forma universal do Senhor; nãbhitah—fora do umbigo; svarlokah— 
o sistema planetário superior, começando com os planetas celestiai; 
kalpitah—imaginado; miirdhnã-—do peito até a cabeça; iti— assim; 
vã-—ou; loka—os sistemas planetários; kalpanã-—imaginação. 


TRADUÇÃO 
Outros podem classificar todo o sistema planetário em três 
categorias, a saber, os sistemas planetários inferiores que ficam 
nas pernas [cujo limite superior é a Terra], os sistemas planetá- 
rios intermediários situados no umbigo, e os sistemas planetários 
superiores [Svarloka], que vão do peito à cabeça da Personalidade 
Suprema. 


SIGNIFICADO 
Mencionam-se aqui as três divisões dos sistemas planetários com- 
pletos; há outros que imaginam quatorze divisões, e isso também é 
explicado. 








Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Quinto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “A causa 
de todas as causas”. 













CAPÍTULO SEIS 


O Purusa-súkta é confirmado 


VERSO 1 









brahmovãca 
vãcâm vahner mukham ksetram 
chandasam sapta dhātavah 
havya-kavyāmrtānnānām 
jihvā sarva-rasasya ca 









brahmã uvãâca-—o Senhor Brahmã disse; vacam-—da voz; vahneh- 
do fogo; mukham-—a boca; ksetram—o centro gerador; chandasam— 
os hinos védicos, tais como o Gayatr; sapta—sete; dhatavah—pele 
€ outras seis camadas; havya-kavya-—oferendas aos semideuses e an- 











tepassados; amrta—alimentos para os seres humanos; annânâm—de 
todas as espécies de alimentos; jihvã-—a língua; sarva—todas; rasa- 
sya—de todas as iguarias; ca—também 

















TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã disse: A boca do virãt-purusa [a forma uni- 
versal do Senhor] é o centro gerador da voz, e a deidade contro- 
ladora é o Fogo. Sua pele e seis outras camadas são os centros 
geradores dos hinos védicos, e Sua língua é o centro produtor de 
diferentes alimentos e iguarias para oferecer aos semideuses, aos 
antepassados e à massa de pessoas em geral. 






SIGNIFICADO 
As opulências da forma universal do Senhor são descritas nesta 
passagem. Afirma-se que'o centro gerador de todas as classes de 
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vozes é a Sua boca, cuja deidade controladora é o semideus do fogo. 
E Sua pele e seis outras camadas da constituição física representam 
os centros geradores das sete categorias de hinos védicos, como o 
Gáyatri. O Gáyatri é o começo de todos os mantras védicos, e é ex- 
plicado no primeiro'volume do Srimad-Bhãgavatam. Como os centros 
geradores são as diferentes partes da forma universal do Senhor, e 
como a forma do Senhor é transcendental à criação material, deve- 
se entender que a voz, a língua, a pele, etc., sugerem que a forma 
transcendental do Senhor não está desprovida delas. A voz material, 
ou energia com a qual se toma o alimento, originalmente provém do 
Senhor; tais ações não pass 





am de reflexos pervertidos dos reservató- 
rios originais — a situação transcendental não é desprovida de varie- 
dade espiritual No mundo espiritual, todas as formas pervertidas das 
variedades materiais são plenamente representa 
espiritual ori 





em sua identidade 
nal. A única diferença é que as atividades materiais 
são contaminadas pelos três modos da natureza material, ao passo 
que as potências no mundo espiritual são todas puras porque estão 
ocupadas no imaculado e transcendental serviço amoroso ao Senhor. 
No mundo espiritual, o Senhor é o sublime desfrutador de tudo, e lá 
todas as entidades vivas estão ocupadas em Seu transcendental ser- 
viço amoroso sem nenhuma contaminação dos modos da natureza 
material, As atividades no mundo espiritual não têm nenhum dos ine- 
briamentos do mundo material, mas na plataforma espiritual fica fora 
de cogitação o vazio impessoal, como sugerem os impersonalistas. O 
serviço devocional é definido no Nãrada-paficarãtra da seguinte ma- 
neira: 














sarvopãdhi-vinirmuktara 
tat-paratvena nirmalam 
hesikena hrs 





Sa- 
sevanam bhaktir ucyate 


Originalmente, como, todos os sentidos provêm do reservatório de 
sentidos do Senhor, as atividades sensoriais: do mundo material pre- 
cisam ser purificadas através do processo de serviço devocional, e 
assim a perfeição da vida pode ser alcançada com a simples purifi- 
cação da atual posição de nossas atividades materiais. E o processo 
purificatório. começa. quando, a pessoa deixa de adotar diferentes 
designações. Toda entidade viva está ocupada em alguma espécie de 
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serviço, seja para o eu, seja para a família, seja para a sociedade, 
nação, etc., mas, infelizmente; todos esses serviços são prestados 
devido ao apego material. Os apegos que surgem com a afinidade 
material podem simplesmente ser transferidos para o serviço ao Se- 
nhor, e assim começa automaticamente o tratamento que serve para 
eliminar o apego material. O processo de liberação é, portanto, mais 
fácil através do serviço devocional que através de quaisquer outros 
métodos, pois -no' Bhagavad-gitã (12.5) afirma-se que a pessoa que 
cultiva o impersonalismo está sujeita a várias espécies de tribulações: 
kleso "dhikataras tesam avyaktâsakta-cetasâm, 


VERSO 2 


ala AR AT RAR 
aiii a avo açores UR 


sarvasinam ca vayos ca 
tan-nãse paramãyane 

asvinor osadhinãm ca 
ghrāno moda-pramodayoh 


sarva-—todas; asiinâm-—as diferentes espécies de ares vitais; ca— 
e: vayoh—do ar; ca—também; tat-—Seu; nãse-—no nariz; parama- 
ãyane—no centro gerador transcendental; asvinoh-—dos semideu- 
ses Agvini-kumãra; osadhinam—de todas as ervas medicinais; ca— 
também; ghrânah—Seu poderolfativo; moda-—prazer; pramodayoh— 
divertimento específico. 








TRADUÇÃO 
Suas duas narinas são os centros geradores de nossa respira- 
ção e de todos os outros ares; Seus poderes olfativos geram os 
semideuses Agvini-kumãra e todas as espécies de ervas medici- 
nais; e Suas energias respiratórias produzem diferentes espécies 
de fragrância. 


VERSO 3 
equi ai aaa: ada a | 
ai Rai a datai aaa: 13A 
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rūpāņām tejasāūm caksur 
divah sitryasya câksi 





kamau disãm ca tīrthānām 
Srotram akãsa-Sabdayoh 








ripânim-—para todas as classesde formas; tejasâm-—de tudo o 
que é iluminador; caksuh-—os olhos; divah-—aquilo que cintila; sarya- 
sya—do Sol; ca-—também; aksini—os globos oculares; karnau—os 
ouvidos; disim-—de todas as direções; ca-—e; tirthânãam-—de todos 
os Vedas; $rotram-—o sentido"de audição; akasa-—o céu; Sabdayoh— 
de todos os sons. 









TRADUÇÃO 
Seus olhos são os centros geradores de todas as classes de for- 
mas, e cintilam e iluminam. Seus globos oculares são como o Sol 
e os planetas celestiais. Seus ouvidos ouvem de todos os lados e 
são receptáculos para todos os Vedas, e Seu sentido de audição é 
o centro gerador do céu e de todas as espécies de sons. 











IGNIFICADO 

Às vezes, interpreta-se que a palavra firthânâm significa os lugares 
de peregrinação, mas Srila Jiva Gosvâmi diz que ela significa a re 
cepção do conhecimento védico transcendental. Os expositores do 
conhecimento védico também são conhecidos como tirthas. 














VERSO 4 


TRRÊ TRISTE let 3 ARM | 
eua ia a Aa RILI 


tad-gātrań vastu-sārānām 
saubhagasya ca bhajanam 

tvag asya sparsa-vãyos ca 
sarva-medhasya caiva hi 


tat-—Sua; gãtram— superfície corpórea; vastu-sãrânâm-—dos prin- 
cípios ativos de todos os artigos; saubhagasya-—de todas as oportuni- 
dades auspiciosas; ca—e; bhajanam-—o campo de produção; tvak— 
pele; asya-—Sua; sparsa—tato; vayoh-—dos ares que se movem; 
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ca—também; sarva—todas as espécies de; medhasya-—de sacrifí- 
cios; ca—também; eva-—decerto; hi—exatamente. 


TRADUÇÃO 
Sua superfície corpórea é o campo que produz os princípios 
ativos de todas as coisas e produz todas as espécies de oportuni- 
dades auspiciosas. Sua pele, como o ar que se move, é o centro 
gerador de todas as classes de sentidos do tato e é o lugar para 
a realização de todas as espécies de sacrifícios. 


SIGNIFICADO 
Em todos os planetas, o ar é responsável pela mobilidade, e nesse 
caso os centros que geram a promoção aos planetas merecidos, os 
sacrifícios, são Sua superfície corpórea e são naturalmente a origem 
de todas as oportunidades auspiciosas. 


VERSO 5 


Agama A aga aaa: 1 
rmana Retera il 4 Il 


româny udbhijja-jatinam 
yair vã yajrias tu sambhrtah 
kesa-smasru-nakhany asya 
-lohabhra-vidyutâm 


romãni—pêlos; udbhijja—vegetais; jatinam-—dos reinos; yaih-— 
pelos quais; vã—ou; yajfiah—sacrifícios; tu-—mas; sambhrtah-—par- 
ticularmente servidos; kesa—cabelo; smasru-—pêlo facial; nakhâni— 
unhas; asya—dEle; sila-—pedras; loha-—minérios de ferro; abhra— 
nuvens; vidyutâm-—eletricidade. 





TRADUÇÃO 
Os pêlos sobre Seu corpo são a causa de toda a vegetação, 
particularmente daquelas árvores necessárias como ingredientes 
para os sacrifícios. Os pêlos de Sua cabeça e rosto são o reserva- 
tório das nuvens, e Suas unhas são o campo que gera a eletrici- 
dade, as pedras e os minérios de ferro. 
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SIGNIFICADO 
As unhas polidas do Senhor geram eletricidade, e as nuvens repou- 
sam sobre os pêlos de Sua cabeça. Todos podem, portanto, obter na 
pessoa do Senhor tudo o que é essencial à vida, e por isso os Vedas 
afirmam que; tudo o que é produzido vem do Senhor, O Senhor é a 
suprema-causa de todas as causas. 


VERSO 6 


a ARNA AA: RAFAT 1I & N 


bāhavo, loka-pālānām 
práyasah ksema-karmanâm 


bahavah-—braços; loka-pãlânâm—das deidades governantes dos 
planetas, os semideuses; prãyasah-—quase sempre; ksema-karma- 
nãm-—daqueles que são líderes e protetores da massa em geral, 


TRADUÇÃO 
Os braços do Senhor são os campos que produzem os grand: 
semideuses e outros líderes das entidades vivas encarregados de 
proteger a massa em geral. 





SIGNIFICADO 
Este importante verso do Srimad.Bhãgavatam é corroborado e be- 
lamente explicado no Bhagavad-gitã (10.41-42) da seguinte maneira: 


yad yad vibhūtimat sattva 

srīmad ūrjitam eva vā 

tat tad evavagaccha tvam 
mama tejo-'msc 











-sambhavam 


athavã bahunaitena 
kim jñātena tavārjuna 
vistabhyāham idamı krtsnam 
ekarmsena sthito jagat 


Muitos são os poderosos reis, líderes, sábios eruditos, cientistas, ar- 
tistas, engenheiros, inventores, escavadores, arqueólogos, industriais, 
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políticos, economistas, magnatas dos negócios, e muitas deidades ou 
semideuses mais poderosos, tais como:Brahmã, Siva, Indra, Candra, 
Siúrya, Varuna e Marut, todos os quais estão protegendo em diferen- 
tes posições o interesse dos afazeres da manutenção: do Universo, e 
todos eles são diferentes partes integrantes poderosas -do Senhor Su- 
premo. O Supremo Senhor Sri Krsna é o pai de-todas as entidades 
vivas, que são postas em diferentes posições superiores e inferiores 
de acordo com seus desejos ou aspirações. Algumas delas, como par- 
ticularmente se mencionou acima, são especificamente dotadas com 
poderes pela vontade do Senhor. A pessoa'sã deve decerto saber que 
o ser vivo, por mais poderoso que seja, não é absoluto nem indepen- 
dente. Todos os seres vivos devem aceitar a origem de seu poder 
específico tal qual se menciona neste verso. E se suas a forem 
compatíveis com este fato, então com o simples desempenho de seus 
respectivos deveres ocupacionais poderão alcançar a perfeição máxi- 
ma da vida, a saber, vida eterna, conhecimento completo e bênçãos 
inexauríveis. Enquanto os poderosos homens do mundo não aceita- 
rem a origem dos seus respectivos poderes; a saber, a Personalidade 
de Deu: ões de mayã (ilusão) continuarão a exercer sua influên- 
cia. As ações de mãyã apresentam-se de tal forma que uma pessoa 
poderosa, desencaminhada pela energia material ilusória,  erronca- 
mente aceita que ela é o dono-de tudo e desenvolve consciência 
de Deus. Nesse caso, o falso sentido de egoísmo (a saber, eu e meu) 
tornou-se assaz proeminente no mundo, e na sociedade humana existe 
uma árdua luta pela sobrevivência: A classe de homens inteligentes, 
portanto, deve admitir que o Senhor é a fonte última de todas as ener- 
gias e deve então pagar tributo ao; Senhor, reconhecendo Suas boas 
bênçãos. Pelo simples fato de aceitar o Senhor como. o proprietário 
supremo de tudo, pois -Ele realmente o:é, a pessoa pode alcançar a 
perfeição máxima da vida. Não importa a posição que alguém ocupe 
na ordem social, se ele tentar reciprocar sentimentos amorosos com 
a Suprema Personalidade de Deus e ficar satisfeito com asbênçãos 
do Senhor, sentirá de imediato a máxima paz mental pela qual está 
ansiando vida após-vida. A paz mental, oujem outras palavras, 0 es- 
tado saudável da mente, só pode ser alcançada quando a mente está 
situada no transcendental serviço amoroso ao Senhor. As partes inte- 
grantes do Senhor são dotadas com poderes específicos: para prestar 
serviço ao Senhor, assim como os filhos de um grande magnata dos 
negócios são equipados com poderes administrativos específicos. O 
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filho obediente do pai nunca vai contra a vontade do pai e portanto 
passa a'vida mui pacificamente em harmonia com o líder da família, 
o'pai. Do mesmo modo, comoo Senhor é o pai, todos osseres vivos 
devem plena e satisfatoriamente desempenhar o dever e a vontade do 
pai, como filhos fiéis. Essa mesma mentalidade de imediato trará paz 
e prosperidade paraa sociedade humana. 


VERSO 7 


Am qi: ag a ya a | 
eterno eta ate IS i 


vikramo bhūr bhuvah svas ca 
ksemasya $aranasya ca 
sarva-kama-varasyâpi 
hares carana āspadam 








8 dados para frente; bhiih bhuvah—dos planetas 
e superiores; svah-—bem como do céu; ca—também; kse- 
masya—da proteção de tudo o que temos; saranasya-—do destemor; 
ca-—também; sarva-kâma-—tudo o que necessitamos; varasya—de 
todas as bênçãos; api—exatamente; hareh—do Senhor; caranah-—os 
pés de lótus; aspadam-—refúgio: 


inferior 














TRADUÇÃO 
Assim, Os passos com os quais o Senhor move-Se para frente 
são o refúgio dos planetas superiores, inferiores e celestiais, bem 
como de tudo o que necessitamos. Seus pés de lótus servem de 
proteção contra todas as espécies de temor. 


SIGNIFICADO 

Para absoluta proteção contra todas as espécies de temor, bem 
como para alcançarmos todas as necessidades da nossa vida, devemos 
nos refugiar nos pés de lótus do Senhor, não apenas neste planeta, 
mas também em todos os planetas, superiores, inferiores e celestiais. 
Essa atitude que nos deixa-absolutamente dependentes dos pés de 
lótus do Senhor chama-se serviço devocional puro, é este verso faz 
alusão direta a isto. Ninguém deve ter nenhuma espécie de dúvida 
sobre este assunto, tampouco deve alguém ficar inclinado a buscar a 
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ajuda de quaisquer outros semideuses, porque todos eles dependem 
unicamente dEle. Todos, com exceção do próprio Senhor, dependem 
da misericórdia do Senhor; até mesmo a onipenetrante Superalma 
também depende do supremo aspecto de Bhagavan, a Personalidade 
de Deus. 


VERSO 8 
ai tida ade queer soma: À 
da: fira TaT ARNA I e N 


apārh xi ) 
parjanyasya prajâpateh 

pumsah sisna upasthas tu 
prajaty-ananda-nirvrteh 


apâm-—de água; viryasya—do sêmen; sargasya—do gerador; par- 


janyasya—de chuvas; prajâpateh-—do criador; purnsah-—do Senhor; 
Sisnah-—os órgãos genitais; upasthah tu—o lugar onde os órgãos ge- 
nitais estão situados; prajãti—devido à procriação; ananda-—prazer; 


nirvrteh-—causa. 


TRADUÇÃO 
Dos órgãos genitais do Senhor origina-se a água, o sêmen, os 
geradores, as chuvas e os procriadores. Seus órgãos genitais são 
a causa do prazer que anula o sofrimento próprio da procriação. 


SIGNIFICADO 

Os órgãos genitais e o prazer da procriação anulam os sofrimentos 
dos estorvos familiares. Todos abandonariam completamente; a pro- 
criação se não houvesse, pela graça: do Senhor, uma camada, uma 
substância que dá prazer, sobre a superfície dos órgãos reprodutores. 
Essa substância dá um prazer tão intenso que anula plenamente o 
sofrimento dos estorvos familiares. A pessoa fica tão cativada por 
essa substância aprazível que não se satisfaz com a procriação de um 
simples filho, mas aumenta o número de filhos, como grande-risco 
associado à manutenção deles, simplesmente para impulsionar essa 
substância aprazível. Entretanto, essa substância que dá prazer não é 
falsa porque se origina do corpo transcendental do Senhor. Em outras 
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palavras; a substância que dá prazer é uma realidade, mas assumiu 
um aspecto de perversão devido à contaminação material. No mundo 
material, a vida sexual é a causa de muitas aflições em virtude do 
contato material. Portanto, a vida sexual no mundo material não deve 
ser encorajada excessivamente. Existe necessidade de procriar mesmo 
no mundo material, mas essa procriação deve ser realizada de maneira 
que não se negligenciem os valores es Os valores espiri- 
tuais da vida podem ser compreendidos na forma material de existên 
cia humana, e o ser humano tem de adotar o planejamento familiar 
dentro do contexto dos 'valores espirituais, e-não de outra maneira. A 
forma degradada de restrição familiar através do uso de contracepti 

vos, etc. é o tipo mais grosseiro de contaminação material. Os mate- 
rialistas que recorrem à essas manobras querem artificialmente utilizar 
toda a potência de prazer da camada que envolve os órgãos genitais, 
sem conhecerem a importância espiritual. E sem conhecimento dos 
valores epirituais, o homem menos inteligente tenta utilizar apenas o 
prazer sensórial material que lhe é fornecido pelos órgãos genitais. 


















VERSO 9 


qia aa iga a 
fam Rrdadenficara gá coa: IIS 


paxur yamasya mitrasya 
parimoksasya nãrada 

hilhsãyà nirrter mrtyor 
nirayasya gudarm smytah 





payuh--o canal de evacuação; yamasya-—a deidade controladora 
da morte; mitrasya-—de Mitra; parimoksasya-—do orifício de evacua 
ção; nãrada—ó Nãrada; himsayah-—da inveja; nirrteh—do infortúnio; 
mrtyoh-—da morte; nirayasya—do inferno; gudam-—o reto; smrtah-— 
é compreendido. 








TRADUÇÃO 
Ó Nárada, o canal de evacuação da forma universal'do Senhor 
éa morada da deidade controladora da morte, Mitra, e o orificio 
de evacuação e o reto do Senhor são o local da inveja, infortúnio, 
morte, inferno, etc. 
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VERSO 10 


rede manà fra: 
are aqua a mtraroafadiata: 


parabhiter adharmiasya 
tamasas câpi pascimah 

nãdyo nada-nadinam ca 
gotrânâm asthi-samhatih 


parabhiiteh—da frustração; adharmasya-—da imoralidade; tama- 
sah-—da ignorância; ca—e; api—como também; pascimah-—as costas; 
nãdyah-—dos intestinos; nada-—dos grandes rios; nadinâm—dos ria- 
chos; ca—também; gotranim-—das montanhas; asthi—ossos; sarnha- 
tih—conglomera 








TRADUÇÃO 
As costas do Senhor são o local destinado a todas as classes de 
frustrações e ignorância, bem como à imoralidade. De Suas veias 
fluem os grandes rios e riachos, e sobre Seus ossos estão conglo- 
meradas as grandes montanhas. 


SIGNIFICADO 

Para desafiar a concepção impessoal acerca da Suprema Persona- 
lidade de Deus, aqui'sé faz uma análise sistemática 'dá constituição 
fisiológica e anatômica do Seu corpo transcendental. Com a descrição 
disponível do corpo do Senhor (Sua forma universal), fica claro que 
a forma do Senhor é distinta das formas expressas pela concepção 
mundana comum. Em todo caso, Ele nunca é um vazio sem forma. 
A ignorância são as costas'do Senhor, e portanto a ignorância da 
classe de homens menos inteligentes também não está separada de 
Sua concepção corpórea. Como Seu corpo é o todo completo de tudo 
oque existe, ninguém pode afirmar que Ele é apenas impessoal. Ao 
contrário, a descrição perfeita do Senhor define que Ele é simulta- 
neamente impessoal e pessoal. A Personalidade de Deus é o aspecto 
original do Senhor, e Sua emanação impessoal não passa de-um re- 
flexo de Seu corpo: transcendental. Aqueles que são assaz afortu- 
nados para verem a superfície anterior do corpo do Senhor podem 
compreender Seu aspecto pessoal, ao passo que aqueles que estão 
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frustrados e então são mantidos no lado do Senhor onde fica a 
ignorância, ou, em outras palavras, aqueles que vêem a superfície 
posterior do corpo do Senhor compreendem-nO em Seu aspecto im- 
pessoal. 


VERSO 11 


aaaea qa fra a | 
sq fa dm ql e RA UI 


avyakta-rasa-sindhinâm 
bhiitânam nidhanasya ca 

udaran viditam puinso 
hrdayarn manasah padam 


avyakta-—o aspecto impessoal; rasa-sindhiinâm-—dos mares e ocea- 
nos de água; bhiitânàm-—daqueles que nascem no mundo material; 
nidhanasya-—da aniquilaç: ca-—também; udaram-—Seu. abdômen; 
viditam-—é sabido pela classe de homens inteligentes; puinsah-—da 
grande personalidade; Ardayam-—o coração; manasah-—do corpo sutil; 
padam-—a morada. 








TRADUÇÃO 
O aspecto impessoal do Senhor é a morada dos grandes ocea- 
nos, e Seu abdômen é o repouso das entidades vivas que sofre- 
ram a aniquilação material. Seu coração é a morada dos corpos 
materiais sutis dos seres vivos. É isso o que a classe de homens 
inteligentes sabe. 





SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (8.17-18), afirma-se que de acordo com os cál- 
culos humanos, cada dia de Brahmã é igual a mil eras de quatro mi- 
lênios (4.300.000 anos), e também se calcula que sua noite dura e 
mesmo período. Brahmã vive cem desses anos e depois morre. Brahma, 
que em geral é um grande devoto do Senhor, alcança a liberação após 
esse decesso. O Universo (chamado brahmânda, ou o domínio se- 
melhante a uma redonda bola de futebol, controlado por Brahma) é 
então aniquilado, e assim os habitantes de um planeta específico, ou 
de todoʻo Universo, também são aniquilados. Avyakta, mencionada 
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aqui neste verso, significa a noite de Brahmã, quando ocorre a ani- 
quilação parcial e as entidades vivas desse brahmânda em particular, 
até os planetas de Brahmaloka, juntamente com os grandes oceanos, 
etc., repousam todos no abdômen da virãt-purusa. No final de uma 
noite de Brahmã, a criação volta-a' ocorrer, & as entidades vivas, 
preservadas dentro do abdômen do Senhor, são libertadas para repre- 
sentarem seus respectivos papéis, como se estivessem despertando de 
um sono profundo. Como as entidades vivas nunca são destruídas, a 
aniquilação do mundo material não aniquila a existência das entida- 
des vivas, mas enquanto não alcançar'a liberação, a pessoa deverá 
aceitar repetidos corpos materiais, um após outro. A vida humana 
serve para dar uma solução a esta repetida mudança de corpos e deste 
modo alcançar um lugar no céu espiritual, onde tudo é eterno, bem- 
aventurado e cheio de conhecimento. Em outras palavras, as formas 
sutis das entidades vivas ocorrem no coração do Senhor Supremo, e 
essas formas assumem um formato tangível na hora da criação. 


VERSO 12 


qia ma qui a gama A S 
ATAA I a TO IR 


dharmasya mama tubhyamca 
kumãrânam bhavasya ca 

vijñānasya ca sattvasya 

yatmã parâyanam 





paras 


dharmasya—dos princípios religiosos, ou de Yamarãja; mama— 
meus; tubhyam-—teus; ca—e; kumarânam-—dos quatro Kumãras; 
bhavasya—do Senhor Siva; ca—e também; vi ) 
mento transcendental; ca—também; sattvasya—da verdade; para- 
sya-—da grande personalidade; atmã-—consciência; parãyanam—de- 
pendente. 





TRADUÇÃO 
Também, a consciência dessa grande personalidade é a mo- 
rada dos princípios religiosos — meus, teus e daqueles quatro 
celibatários, Sanaka, Sanãtana, Sanat-kumãra e Sanandana. Esta 
consciência também é a morada da verdade e do conhecimento 
transcendental. 
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VERSOS 13-16 


SÊ SAR MÃO TER gs 1 
TES AE qt re: IR 
rea e aque 
qa: Aat: rat RATAR ZAE Pet 
aA q ARN A rA: | 
metres aafaa: RuN 
ad g A gd ai a Ta | 
trad fd Aaaa RR gN 


aham bhavan bhavas caiva 
ta ime munayo "grajah 

surâsura-narã nãgãh 
khagã mrga-sarisrpãh 





gandharvapsaraso yaksã 
rakso-bhita-ganoragãh 

pasavah pitarah siddhã 
vidyâdhras câranã drumãh 


anye ca vividhã jivã 
jala-sthala-nabhaukasah 

graharksa-ketavas târãs 
taditah stanayitnavah 


sarvarn purusa evedam 

bhitam bhavyam.bhavac ca yat 
tenedam avrtam vivam 

vitastim adhitisthati 





alidm—eu próprio; bhavan—tu; bhavah—o Senhor Siva; ca— 
também; 'eva-—decerto; te—eles; ime—todos; munayah--os grandes 
Sábios; agra-jah-—nascidos antes de ti; sura—os semidenses; asura— 
os demônios; narãâh—os seres humanos; nãgãh—os habitantes do 





Verso 16] O Purusa-siúkta é confirmado 307 


planeta Naga; khagah-—pássaros; mrga-—animais selvagens; sari- 
srpah-—répteis; gandharva-apsarasah, yaksãh, raksah-bhiita-gana- 
uragah, pasavah, pitarah, siddhãh, vidyadhrah, caranah-—todos ha- 
bitantes de diferentes planetas; drumah—o reino vegetal; anye— 
muitas outras; ca—também; vividhãh-—de diferentes variedades; 
jivah—entidades vivas; jala—água; sthala-—terra; nabha-okasah-—os 
habitantes do céu, ou os pássaros; graha—os asteróides; rksa-—as 
estrelas dominantes; ketavah-—os cometas; târâh-—os luzeiros; tadi- 
tah—o relâmpago; stanayitnavah—o barulho das nuvens; sarvam— 
tudo; purusah—a Personalidade de Deus; eva idam—na certa tudo 
isso; bhiitam—tudo o que é criado; bhavyam-—tudo o que será cria- 
do; bhavat-—e tudo o que foi criado no passado; ca—também; yat-— 
qualquer coisa; tena idam-—o é criada por Ele; dvrtam—coberto; vi- 
svam-—compreendendo universalmente; vitastim—vinte e cinco cen- 
tímetros; adhitisthati—situado. 


TRADUÇÃO 


Começando de mim [Brahma] e indo a ti e Bhava [Siva], todos 
os grandes sábios que nasceram antes de ti, os semideuses, os 
demônios, as Nãgas, os seres humanos, os pássaros, os animais 
selvagens, bem como os répteis, etc., e todas as manifestações fe- 
nomenais dos universos, a saber, os planetas, as estrelas, os as- 
teróides, os luzeiros, o relâmpago, o trovão e os habitantes dos 
diferentes sistemas planetários, a saber, os Gandharvas, as Apsa- 
rãs, os Yaksas, os Raksas, os Bhitaganas, os Uragas, os Pasus, os 
Pitãs, os Siddhas, os Vidyâdharas, os Câranas e todas as outras 
diferentes variedades de entidades vivas, incluindo os pássaros, 
os animais ferozes, as árvores e tudo o que existe, todos estão 
cobertos pela forma universal do Senhor em todos os tempos, a 
saber, passado, presente e futuro, embora Ele seja transcenden- 
tal a todos eles, existindo eternamente em uma forma que não 
ultrapassa vinte e cinco centímetros. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, através de Sua representação 
parcial, à Superalma, que não ultrapassa vinte e cinco centímetros de 
comprimento, expande-Se através de Sua potência energética no as- 
pecto da forma universal, que inclui tudo o que está manifestado em 
diferentes variedades de materiais orgânicos e inorgânicos. Portanto, 
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as variedades manifestas do Universo não são diferentes do Senhor, 
assim como os adornos de ouro de diferentes aspectos e formas não 
são diferentes da original reserva de ouro: Em outras palavras, O 
Senhor é a Pessoa Suprema que controla tudo dentro da criação, mas 
continua sendo a suprema identidade separada, distinta de toda a cria- 
ção material manifesta. O Bhagavad-gitã (9.4-5) diz, portanto, que 
Ele é Yogesvara. Tudo repousa na potência do Senhor Sm Krsna, e 
no entanto o Senhor é diferente de todas essas identidades e trans- 
cendental a elas. No Purusa-sitkta védico do Rg mantra, isso também 
é confirmado. Essa verdade filosófica sobre a igualdade e diferença 
simultâneas. foi proposta pelo Senhor $ri Caitanya Mahãprabhu, e é 
conhecida como acintya-bhedabheda-tattva. Brahmã, Nãrada e todos 
os outros são simultaneamente unos com o Senhor e diferentes do 
Senhor Supremo. Somos todos unos com Ele, assim como os adornos 
de ouro são unos em qualidade com o estoque: de ouro, mas cada 
adorno de ouro nunca é igual em quantidade ao estoque de ouro. O 
estoque de ouro nunca se esgota, mesmo que existam inúmeros ador- 
nos emanando do estoque porque o estoque é púrnam, completo; 
mesmo que se subtraia piirnam do piirnam, ainda assim o supremo 
pirnam permanece o mesmo pitrnam. Esse fato é inconcebível para 
os nossos atuais sentidos imperfeitos. O Senhor Caitanya, portanto, 
definiu Sua teoria filosófica como acintya (inconcebível), e;como se 
confirma no Bhagavad-gitã bem como no Bhãgavatam, a teoria do 
Senhor Caitanya, a acintya-bhedabheda-tattva, é a filosofia perfeita 
sobre a Verdade Absoluta, 























ERSO 17 


e SAT À RA T 
qi Rii miera: a Iel 


sva-dhisnyam pratapan prâno 
bahis ca pratapaty asau 

evam virajam pratapains 
tapaty antar bahih pumãn 









sva-dhisnyam-—irradiação; pratapan-—pela “expansão; prānah— 
energia vital; bahih-—externa; ca—também; pratapati—iluminado; 
asau—o Sol; evam—da mesma maneira; virãjam-—a forma universal; 
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pratapan—pela expansão de; tapati—vivifica; antah-—internamente, 
bahih-—externamente; puman—a Personalidade Suprema. 


TRADUÇÃO 
O Sol ilumina interna e externamente, expandindo sua irradia- 
ção; do mesmo modo, a Suprema Personalidade de Deus, expan- 
dindo Sua forma universal, mantém tudo o que existe na criação, 
tanto interna quanto externamente. 


SIGNIFICADO 

A forma universal-do Senhor, ou o aspecto impessoal do Senhor, 
conhecido como brahmajyoti, é claramente explicada aqui e compa- 
rada à radiação solar. Obrilho do sol pode expandir-se por todo o 
Universo, mas a fonte do brilho do sol, a saber, o planeta Sol ou a 
deidade conhecida como Súrya-nãrâyana, é a base dessa radiação. De 
modo semelhante, a Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Krsna, 
éa base da radiação brahmajyoti impessoal, ou o aspecto impessoal 
do Senhor. Isso é confirmado no Bhagavad-gitã (14.27). Logo, a 
forma universal-do Senhor é uma imaginação secundária em conexão 
com a forma impessoal do Senhor, mas a forma primária: do Senhor 
é Syâmasundara, com dois braços, tocando Sua flauta eterna. Setenta 
e cinco por cento da radiação expansivaido Senhor manifestam-se no 
Céwespiritual (tripãd-vibhãti), e vinte e cinco por cento de Sua radia- 
ção pessoal compreendem toda a expansão dos universos materiais. 
O Bhagavad-gitã (10.42) também explica e afirma isso. Assim, os 
setenta e cinco por cento da expansão de Sua radiação são chamados 
de Sua energia interna, ao passo que os outros vinte e cinco por cento 
de'expansão são chamados de energia externa do Senhor. As entida- 
des vivas, que são habitantes das expal espiritual e material, são 
Sua energia marginal (tatastha-Sakti) e estão livres para viver em 
qualquer das energias, externa-ou interna. Aqueles que vivem dentro 
da expansão espiritual do Senhor são chamados de:almas liberadas, 
ao passo que os habitantes da expansão externa são chamados: de 
almas condicionadas. Podemos simplesmente fazer uma estimativa 
do número de habitantes das expansões internas; tomando como ponto 
de referência -o número de habitantes na energia externa e podemos 
facilmente concluir que as almas liberadas são muito mais numerosas 
do que as almas condicionadas. 














310 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 6 


VERSO 18 


ASMAAN ni AGENT | 
af et AR UR GT INS 
so 'mrtasyabhayasyeso 
martyam annam yad atyagãt 


mahimaisa tato brahman 
purusasya duratyayah 





sah-—Ele (o Senhor); athrtasya-—-da imortalidade; abhayasya— 
do destemor; isah-=o controlador; martyam-—morte; annam-—ação 
fruitiva; yat—a pessoa que tem; atyagãt-—transcendeu; mahimã-—-as 
glórias; esah-—dEleytatah--portanto; brahman-—ó brãhmana Nãrada; 
purusasya-—da Personalidade Suprema; duratyayah—imensuráveis. 









TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus é o controlador da imor- 
talidade e do destemor, e é transcendental à morte e às ações 
fruitivas do mundo material: Ó Nárada, ó brâhmana, é portanto 
difícil avaliar as glórias da Pessoa Suprema. 


SIGNIFICADO 

As glórias do Senhor, nos transcendentais setenta e cinco por cento 
da potência interna do Senhor, são afirmadas no Padma Purâna (Ut- 
tara-khanda): Ali se afirma que aqueles planetas no-céu espiritual, 'o 
qual compreende setenta e cinco por cento da expansão, ou a potên- 
cia interna do Senhor, são muitíssimo maiores do que aqueles plane- 
tas nos universos totais compostos:da potência externa do Senhor. No 
Caitanya-caritâmyta, a totalidade dos universos na potência externa 
do: Senhor"é comparada aum saco de sementes de mostarda. Uma 
semente de mostarda é tida'como um só 'universo. Se-em um dos 
universos, no qual'vivemos agora, o número de planetas não pode ser 
contado por meio da energia humana, como então podemos: pensar 
hna'soma'total em todos os universos, que são 'comparados a um saco 
de sementes de mostarda? E o número de planetas no céu espiritual 
é pelo menos três vezes maior do que a quantidade dos planetas no 
céu material. Esses planetas, sendo espirituais, são de fato transcen- 
dentais aos modos materiais; portanto, compõem-se unicamente de 
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bondade imaculada: A concepção dè bem-aventurança espiritual (brah: 
mānanda) está plenamente presente nesses planetas. Cada um deles 
éeterno, indestrutível e livre de todas as espécies de inebriamentos 
experimentados no mundo material. Cada um deles é autoluminoso 
e mais poderosamente fulgurante 'do que (se pudermos imaginar) o 
brilho total de milhões de sóis mundanos. Os-habitantes desses pla- 
netas estão isentos do nascimento, morte, velhice e doença e têm 
pleno conhecimento de tudo; eles são todos divinos e livres de todas 
as espécies de-anseios materiais. Lá, eles nada têm a-fazer, exceto 
prestar transcendental serviço amoroso ao-Supremo Senhor Nãrâyana, 
qüe éa Deidade predominante desses planetas Vaikuntha: Essas almas 
liberadas estão incessantemente ocupadas em cantar canções mencio- 
nadas no Sâma Veda (vedaik sânga-pada-kramopanisadair gáãyanti 
yarh sâmagah): Todas são personificações dos cinco Upanisads. Deve- 
sé compreender que tripãd-vibhiti, ou os setenta e cinco por cento 
conhecidos como a potência interna do Senhor, é o reino de Deus, 'si- 
tuado muito além do céu material, e quando falamos de pãda-vibhiiti, 
ou os vinte e cinco por cento que compreendem Sua energia exter- 
na, devemos entender que isso se refere à esfera do mundo material. 
Também se afirma no Padma Purãna que o reino de tripad-vibhiiti 
é transcendental, ao passo que o pada-vibhiiti é mundano; tripãd- 
vibhiti é eterno, e pãda-vibhati é efêmero. O Senhor e Seus servos 
eternos no reino transcendental têm todos formas eternas, que são aus: 
piciosas, infalíveis, espirituais e eternamente jovens; Em outras pala- 
vras, não há nascimento, morte, velhice e doença: Aquela terra eterna 
érepleta de gozo transcendental e plena de beleza e bem-aventurança. 
Este mesmíssimo fato também é corroborado neste verso 'do Srimad- 
Bhigavatam, e a natureza transcendental é descrita como ampta. Como 
se descreve nos Vedas, utâmrtatvasyesanah: o Senhor Supremo é o 
Senhor da imortalidade, ou, em outras palavras, o Senhor é imortal, e 
como é o Senhor da imortalidade, Ele pode conceder-imortalidade aos 
Seus devotos. No Bhagavad-gitã (8:16), o Senhor também garante que 
qualquer pessoa que acaso vá à-Sua morada de-imortalidade jamais 
regressará a esta terra mortal onde existem três-classes de misérias. 
O Senhor não é como o patrão mundano. O amo ou patrão munda- 
no nunca desfruta igualmente com seus subordinados, tampouco um 
senhor mundano é imortal, nem pode conceder imortalidade a seu 
subordinado. O Senhor Supremo, que é o líder de todas as entidades 
vivas, pode conceder aos Seus devotos todas as qualidades de Sua 
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personalidade, incluindo “imortalidade: e bem-aventurança espiritual. 
No:mundo material, sempre há ansiedade ou temor nos corações de 
todas as entidades vivas, mas o Senhor, sendo Ele próprio o supremo 
destemido, também concede aos Seus devotos puros a mesma quali- 
dade de -destemor. A própria existência mundana é uma espécie de 
temor porque em todosos corpos mundanos os efeitos de nascimento, 
morte, velhice e doença mantêm o'ser vivo sempre amedrontado. No 
mundo mortal, sempre existe a influência do tempo, que provoca 
transformações nas coisas, ea entidade viva, sendo originalmente avi- 
kāra, ou imutável, submete-se a um enorme sofrimento em conse- 
quência das mudanças de vida causadas pela influência do tempo. As 
alterações: provocadas pelo tempo eterno são notavelmente ausentes 
no reino imortal de Deus, sendo portanto fácil de entender que ele é 
isento da influência do tempo e de qualquer tipo de temor. No mundo 
material, a aparente felicidade é o resultado do própriotrabalho da 
pessoa: A pessoa pode tornar-se rica em virtude de seu próprio traba- 
lho árduo, e sempre pairam dúvidas e temores quanto à duração dessa 
felicidade adquirida. Mas no reino de Deus, ninguém precisa se esfor- 
çar para alcançar-um padrão de felicidade. A felicidade é a natureza 
do espírito, como se afirma nos Vedânta-siitras: ânandamayo 'bhyasãt 
— o espírito é por natureza pleno de felicidade. A felicidade na natu- 
reza espiritual sempre se intensifica à medida que surgem novas apre- 
ciações; fica fora de cogitação o decréscimo da bem-aventurança. Essa 
imaculada bem-aventurança espiritual não é encontrada em nenhuma 
parte da órbita do universo material, incluindo os planetas Janaloka, 
ouy por sinal, os-planetas Maharloka ou Satyaloka, porque mesmo: o 
Senhor Brahmã está sujeito às leis das ações fruitivas e à lei do nasci- 
mentó e da morte. Portanto, aqui se afirma que duraryayah, ou, em 
outras palavras, a felicidade espiritual no reino eterno de Deus não 
podeser imaginada nem mesmo pelos grandes brahmacãris ou sannyã- 
sis elegíveis a serem promovidos-aos planetas situados além da região 
docéu. Ou, a grandeza do Senhor Supremo é tamanha que não pode 
ser imaginada nem mesmo pelos grandes brahmacaris ou sannyâsis, 
mas, por Sua divina graça, essa felicidade é de fato atingida pelos devo- 
tossimaculados do Senhor. 
VERSO 19 


ms qui gu: fia fes 
an ĝi Aisn gia SS 





O Puruşa-sūkta é confirmado 


pâdesu sarva-bhiitâni 
punsah sthiti-pado viduh 
amytam ksemam abhayam 
tri-miúrdhno 'dhãyi mirdhasu 


pâdesu-—nos vinte e cinco por.cento; sarva-—todas; bhiltâni—as 
entidades vivas; pursah-—da Pessoa Suprema; sthiti-padah-—o reser- 
vatório de toda a opulência material; viduh-— preciso que se saiba; 
amytam-—imortalidade; ksemam-—toda a felicidade, livre da ansiedade 
inerente à velhice, doenças, etc.; abhayam-—destemor; tri-mitrdhnah-— 
além dos três sistemas planetários superiores; adhâyi—existem; miirdha, 
su-—além das coberturas materiais. 





TRADUÇÃO 
É preciso que a quarta parte de Sua energia na qual existem 
todas as entidades vivas saiba que a Suprema Personalidade de 
Deus deve ser conhecido como o supremo reservatório de todas 


as opulências materiais. A imortalidade, o destemor e ficar livre 
das ansiedades inerentes à velhice e à morte são fatos do reino de 
Deus, que está além dos três sistemas planetários superiores e 
além das coberturas materiais. 


SIGNIFICADO 

Dentre as manifestações totais da energia sandhini do Senhor, um 
quarto se apresenta no mundo material, e três quartos se apresentam 
no mundo espiritual, A-energia do Senhor divide-se-em três partes 
componentes, a saber, sandhini, samvit e hlâdini; em outras palavras, 
Ele é a plena manifestação da existência, conhecimento e bem-aventu- 
rança. No mundo material, esse sentido de existência, conhecimento 
e prazer manifesta-se debilmente, e todas as entidades vivas, que são 
diminutas partes integrantes, do Senhor, são elegíveis para saborear 
mui minuciosamente essa consciência de, existência, conhecimento e 
bem-aventurança na fase liberada, ao passo que na fase condiciona- 
da, na existência-material, elas praticamente não podem apreciar qual 
é a verdadeira, existencial, cognoscível e pura felicidade da vida. As 
almas liberadas, que existem em força numérica muito maior do que 
aquelas almas no mundo material, podem de fato experimentar a po- 
tência-das acima mencionadas energias sandhini, samvit e hladini do 
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Senhor no que diz respeito à imortalidade, ao destemor e a estar livre 
da velhice e doença. 

No mundo material, os'sistemas' planetários são dispostos em três 
esferas, chamadas friloka, ou Svarga, Martya é Patãla, e todos eles 
constituem apenas um quarto da energia sandhini total. Além deles 
está O céu espiritual, onde existem os planetas Vaikuntha além das 
coberturas de sete camadas materiais. Em nenhum dos sistemas pla- 
fietários triloka pode alguém experimentar o estado de imortalidade, 
conhecimento è bem-aventurança plenos. Os três sistemas planetários 
superiores são chamados planetas satrvika porque provêem condições 
favoráveis a uma longa duração de vida e há uma relativa ausência 
de doença e velhice, bem como um sentido de destemor: Os grandes 
sábios e santos que são promovidos além dos planetas celestiais al- 
cançam Maharloka, mas este também não é um lugar onde existe 
completo destemor porque, no final de uma kalpa, Maharloka é ani- 
quilado &.05 habitantes têm de ser transportados a outros planetas 
superiores. Todavia, nem mesmo nesses planetas alguém está imune 
à morte. Pode haver uma duração de vida comparativamente maior, 
uma expansão do conhecimento e um sentido de bem-aventurança 
plena, mas a imortalidade e o destemor verdadeiros, livres de velhi- 
ce, doenças, etc., são possíveis apenas além das esferas materiais das 
coberturas do céu material. Semelhantes atributos estão situados na 
cabeça (adhâyi miirdhasu). 


VERSO 20 


RT ET T APR: 
Safe qeinisaaga: lol! 


padãs trayo bahis casann 
aprajânam ya asramah 

antas tri-lokyãs tv aparo 
grha-medho "brhad-vratah 


pâdah trayah-—o cosmos constituído de três quartos da energia do 
Senhor; bahih—assim' situado além; ca—e para tudo; asan—era; 
aprajânâm-—daqueles que não se destinam ao renascimento; gais 
aquéles; asramah-—estado de vida: antah-—dentro; trilólyah--dos 
três mundos; tu—mas; aparah-outros: grha-medhah--apegados à 
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vida familiar; abrhat-vratah-—sem seguir estritamente o voto de ce- 
libato. 


TRADUÇÃO 
O mundo espiritual, que consiste em três quartos da energia 
do Senhor, está situado além deste mundo material, e se destina 
especialmente àqueles que jamais renascerão. Outros, que estão 
apegados à vida familiar e não seguem estritamente os votos de 
celibato, devem viver dentro dos três mundos materiais. 


SIGNIFICADO 

O clímax do sistema de varnasrama-dharma, ou sanãtana-dharma, 
éclaramente expresso aqui neste verso específico do Srimad-Bhãga- 
vatam. O maior benefício que o ser humano pode receber é aprender 
ase desapegar da vida sexual, especialmente porque é apenas devido 
à prática sexual que a vida condicionada, a existência material, con- 
tinua nascimento após nascimento. A civilização humana na qual não 
há controle da vida sexual é uma civilização de quarta classe porque 
nessa atmosfera a alma que está aprisionada no corpo material não 
consegue sua liberdade. Nascimento, morte, velhice e doença estão 
relacionados com o corpo material, e nada têm aver com a alma 
espiritual. Mas enquanto o apego corpóreo ao-gozo sexual for enco- 
rajado, a alma espiritual individual será forçada a continuar a subme- 
ter-se a repetidos nascimentos e mortes decorrentes do corpo material, 
que é comparado a roupas sujeitas à lei da deterioração. 

A fim de conceder o benefício máximo que se alcança na vida 
humana, o sistema varnãsrama treina o seguidor a adotar o voto-de 
celibato, começando com a ordem de brahmacâri. A vida de brahma- 
cūrī é para estudantes que são educados a seguir estritamente o voto 
de celibato. Os jovens que não sentiram o gosto da vida sexual podem 
facilmente seguir o voto de-celibato, é tendo adotado os princípios 
dessa vida, a pessoa pode mui facilmente continuar em direção à fase 
de perfeição máxima, alcançando o reino constituído de três quartos 
da'energia do Senhor. Já se explicou que no cosmos formado de três 
quartos da energia do Senhor não há morte nem medo, e a pessoa 
levá uma vida plena de bem-aventurança, felicidade e conhecimento. 
O chefe de família apegado à vida familiar pode facilmente abando- 
nar essa vida de atividade sexual se foi treinado nos princípios da 
vida de brahmacãri. Recomenda-se que-o chefe de família deixe o 
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lar depois dos cinquenta anos (paficasordhvam vanarn vrajet) e passe 
a viver na floresta; então, estando plenamente desapegado da afeição 
familiar, ele pode aceitar a ordem de renúncia como um sannyāsī 
ocupado em pleno serviço ao Senhor. Qualquer forma de princípio 
religioso em que os seguidores são treinados a seguir o voto de celi- 
bato é boa para o ser humano porque só aqueles que recebem esse 
treinamento podem pôr termo à vida miserável, a existência material. 
Os princípios de nirvãna; como recomenda o Senhor Buddha, também 
servem para acabar com a-vida miserável, a existência material. E 
este processo, no grau mais elevado, é recomendado aqui no Srimad- 
Bhãgavatam, com uma percepção nítida da perfeição ideal, embora 
basicamente não haja diferença entre os processos dos budistas, śańñ- 
karistas e vaisnavistas. Para-a ascensão à posição de perfeição supe- 
rior; asaber, ficar livre de nascimento e morte, de ansiedade e temor, 
nenhum desses processos permite que o seguidor quebre o voto de ce- 
libato. 

Os chefes-de família e as pessoas que deliberadamente quebraram 
o voto de celibato não podem entrar no reino da imortalidade. Os 
chefes de família piedosos ou os yogis ou transcendentalistas caídos 
podem ser promovidos aos planetas superiores dentro do mundo ma- 
terial (inserido nos vinte e cinco por-cento da energia do Senhor), 
mas não conseguirão entrar no reino da imortalidade. Abrhad-vratas 
são aqueles que quebraram o votó de celibato. Se querem ser bem- 
sucedidos no processo, os vanaprasthas, ou aqueles que se retira: 
ram da vida familiar, e os sannyásis, ou as pessoas renunciadas, não 
podem quebrar o voto de celibato. Os brahmacâris, vânaprasthas e 
sannyásis não tencionam obter renascimento (apraja), tampouco sé 
destinam a entregar-se secretamente à vida sexual. O espiritualista 
que sofre semelhante queda pode ser recompensado, ganhando outra 
oportunidade, a vida humana em boas famílias de brahmanas eruditos 
ou de mercadores ricos que lhe propície mais um período de eleva- 
ção, mas a melhor coisa é alcançar a perfeição máxima da imortali- 
dade logo que se alcança a forma de vida humana; caso contrário, 
toda a programação da vida humana acabará sendo um fracasso total. 
O Senhor Caitanya era muito estrito em aconselhar seus seguidores 
no assunto do celibato. Um dos Seus assistentes pessoais, Chota Hari- 
dãsa, foi severamente punido pelo Senhor Caitanya porque deixou de 
observar o voto de celibato. Portanto, para o transcendentalista que 
realmente deseja ser promovido ao reino além das misérias materiais, 
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é pior que suicídio entregar-se deliberadamente à vida sexual, em espe- 
cial quem está na ordem de vida renunciada. A vida sexual na ordem 
de vida renunciada é a forma mais pervertida de vida religiosa, € se- 
mielhante pessoa desencaminhada só pode ser salva se, por acaso, en- 
contrar um devoto puro. 


VERSO 21 


gå arà Aag aa IÀ | 
qin a A a ERRAT: IRRI 


srtã vicakrame visvan 
sãsanânasane ubhe 

yad avidyã ca vidyã ca 
purusas tâbhayãsrayah 


srtīī—o destino das entidades vivas; vicakrame--existe de maneira 


abrangente; visvar-—a onipenetrante Personalidade de Deus; sâsana-— 
atividades que consistem em exercer domínio; anasane—atividades 
em serviço devocional; ubhe—ambas; yat-—que é; avidyã-—neceda- 
de; cabem como; vidyã-—conhecimento real; ca-—-e; purusah-—=a 
Pessoa Suprema; tu-—mas; ubhaya-—para ambos; ãsrayah-—o mestre. 


TRADUÇÃO 
Através de Suas energias, a onipenetrante Personalidade de 
Deus é então de maneira abrangente o mestre nas atividades de 
controle e no serviço devocional. Ele é definitivamente o mestre 
da necedade e do conhecimento real de todas as situações. 


SIGNIFICADO 
A palavra visvan é significativa neste verso. Alguém que percorre 
com perfeição todos os campos de atividade é chamado de purusa ou 
ksetrajfia: Esses dois termos, ksetrajia e purusa, aplicam-se tanto ao 
euindividual quanto ao Eu Supremo, o Senhor. No Bhagavad-gitã 
(13.3), 0 assunto é explicado da seguinte maneira: 





ksetrajniam câpi mãrm viddhi 
sarva-ksetresu bhãrata 
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ksetra-ksetrajñayor jñänam 
yat taj jñānah matah mama 





Kşetra significa o lugar, e a pessoa que conhece o lugar é chamada 
ksetrajria. O eu individual conhece seu limitado campo de atividades, 
porém, o Eu Supremo, o Senhor, conhece o ilimitado campo de ati- 
vidades. A alma individual conhece seus próprios pensamentos, sen- 
timentos e desejos, mas a Superalma, ou o Paramatmã, o controlador 
supremo, estando presente em toda parte, conhece 'os pensamentos, 
sentimentos e desejos de todos, e nesse caso a entidade viva indivi- 
dual é o diminuto mestre de seus afazeres pessoais, ao passo que a 
Suprema Personalidade de Deus é o mestre das atividades de todos, 
passadas, presentes e futuras (vedaham samaritâni, etc.). Apenas 
a pessoa ignorante não conhece essa diferença entre o Senhor e as 
entidades vivas. As entidades vivas, sendo distintas da matéria incog- 

a, podem ser qualitativamente iguais ao Senhor em conheci- 
mento, mas diferentemente do Senhor, a entidade viva jamais pode 
ter pleno conhecimento do passado, do presente e do futuro. 

E como possui-conhecimento parcial, a entidade viva, portanto, às 
vezes se esquece de sua própria identidade. Esse esquecimento é es- 
pecificamente manifestado no campo ekapãd-vibhiti do Senhor, ou no 
mundo material, mas no campo de ação tripad-vibhiiti, ou nó mundo 
espiritual, as entidades vivas não se sujeitam ao esquecimento, pois 
elas estão livres de todas as espécies de contaminações resultantes da 
vida em que existe esquecimento. O corpo material é o símbolo da 
forma grosseira e sutil do esquecimento; portanto, toda a atmosfera 
do mundo material chama-se avidyã, ou ignorância, ao passo que 
toda a atmosfera do mundo espiritual chama-se vidyã, ou plena de 
conhecimento. Existem diferentes etapas de avidyã, e são chamadas 
dharma, artha e moksa. A idéia de moksa, ou liberação, segundo a 
qual o monista defende a unidade da entidade viva com o Senhor 
através da imersão final da entidade viva, também é a última etapa 
de materialismo ou esquecimento. O conhecimento sobre a igualdade 
qualitativa do eu e do Supereu é conhecimento parcial e- também 
ignorância porque não há conhecimento acerca da diferença quanti- 
tativa, como se explicou acima. O eu individual jamais pode ser igual 
ao Senhor em conhecimento; caso contrário, ele não poderia ser posto 
no estado de esquecimento: Então, porque existe um estado em que 
cada eu individual, ou entidade viva, cai no esquecimento, sempre há 
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um abismo de diferença entre o Senhor -ea-entidade viva, como entre 
a parte e o todo. A. parte jamais é igual ao todo. Logo, o conceito de 
que .o-ser vivo é cem por cento igual ao Senhor também é ignorância. 

No campo-da ignorância, executam-se atividades com o propósito 
de dominar a criação material. No. mundo:material, portanto, todos 
estão ocupados em adquirir opulência material para assenhorearem- 
se do mundo material. Por conseguinte, sempre há conflito e frustra- 
ção, que são sintomas da ignorância. Mas no campo do conhecimento, 
existe serviço devocional ao Senhor (bhakti). Portanto, na fase libe- 
rada, nas atividades devocionais, não há oportunidade de alguém se 
deixar contaminar pela influência da ignorância ou do esquecimento 
(avidyã). O Senhor. é então o proprietário dos campos: da ignorância 
e do conhecimento e cabe à entidade viva escolher ficar em alguma 
das regiões acima. 


VERSO 22 


aE ATE srt gafes: | 
E aeee fa fN: aA A IR 


yasmãd andam virãd jajhie 
bhitendriya-gunãtmakah 

tad dravyam atyagad visvam 
gobhih sūrya ivātapan 


yasmãt--de quem; andam-—os globos universais; virat-—e a gi- 
gantesca forma universal; jaąjñe—apareceram; bhūta—elementos; in 
driya—sentidos; guna-ãtmakah-—qualitativos; tat dravyam—os uni- 
versos e a forma universal, etc.; atyagat—superaram; visvam—todos 
os universos; gobhih—pelos raios, siryah—o Sol; iva—como; ata- 
pan-—distribuía raios e calor. 


TRADUÇÃO 
Desta Personalidade de Deus geram-se todos os globos univer- 
sais e a forma universal com todos os elementos, qualidades e 
sentidos materiais. Entretanto, Ele está à parte dessas manifesta- 
ções materiais, assim como o Sol, que está separado de seus raios 
e do seu calor. 
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SIGNIFICADO 

No verso “anterior, a verdade suprema foi designada como puru- 
sa ou purusottama,'a Pessoa' Suprema. Através de Suas diferentes 
energias, a Pessoa Absoluta é o Tsvara; ou o controlador supremo. A 
manifestação ekapãd-vibhiiti da energia material do Senhor corres- 
ponde-a apenas uma entre muitas das amantes do Senhor, pela qual 
o Senhor não sente tanta atração, como indica a linguagem do Gitã 
(bhinnã' prakrtih). Mas a região de tripãd-vibhiti, sendo uma ma- 
nifestação espiritual pura da energia do Senhor, é, por assim dizer, 
mais atrativa para Ele. O Senhor, portanto, gera as manifestações 
materiais, fecundando'a energia material, e então, dentro da mani- 
festação, Ele expande-Se'como a gigantesca forma da visva-rapa. A 
visva-riipa, como foi mostrada a Arjuna, não é a forma ofiginal do 
Senhor. A forma original do Senhor é a forma transcendental de Puru- 
sottama, ou o próprio Krsna. Aqui se explica com muito esmero que 
Ele Se expande exatamente como 0:Sol. O Sol expande-se através de 
seu terrível calor e raios, todavia, o Sol está sempre à parte desses 
raios e calor. O impersonalista leva em consideração os raios do 
Senhor, sem nenhuma informação sobre a forma tangível, transcen- 
dental e eterna do Senhor, conhecido como Krsna. Portanto, Krsna, 
em Sua suprema forma pessoal, com duas mãos segurando uma flauta, 
produz confusão nos impersonalistas que podem apenas admitir a gi- 
gantesca visva-ripa do Senhor. Eles deveriam saber que os raios do 
sol são secundários ao Sol, e igualmente a gigantesca forma impes- 
soal do Senhor também é secundária à forma pessoal como Purusot- 


tama. O Brahma-samhitã (5.37) confirma essa afirmação da seguinte 
maneira: 


ânanda-cinmaya-rasa-pratibhãvitâbhis 
tâbhir ya eva nija-riipatayã kalabhih 

goloka eva nivasaty akhilâtma-bhato, 
govindam ādi-puruşa tam aham bhajâmi 


“A Suprema Personalidade de Deus, Govinda, aquele que vivifica os 
sentidos de todos com Seus raios corpóreos pessoais, reside 'em Sua 
morada transcendental, chamada Goloka. Todavia, Ele está presente 
em todos os cantos e recantos de Sua criação através da expansão de 
alegres raios espirituais, iguais em poder à Sua potência pessoal de 
bem-aventurança.” Portanto, através de Sua potência inconcebível, 
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Ele é simultaneamente pessoal e impessoal, ou Ele é o primeiro sem 
segundo, apresentando completa unidade em uma diversidade de ma- 
nifestações materiais e espirituais. Ele está separado de tudo, e no 
entanto nada é diferente dEle. 


VERSO 23 


WA MARAA ERRA: | 
ao TEAR ETARA RN 


yadasya nabhyân nalinãd 
aham àsarn mahãtmanah 

nãvidam yajria-sambhãrân 
purusâvayavân rte 


yadā—no momento: de; asya—Seu; nãbhyãt--do abdômen; na- 
lināt—da flor de lótus; aham—eu; āãsam—nasci; màhā-ātmañnah—— 
da grande pessoa; na avidam—não conhecia; yajfia-—sacrificatórios; 
sambhãrân-—ingredientes; purusa—do Senhor; avayavãn—-membros 
corpóreos pessoais; rte—exceto. 


TRADUÇÃO 
Quando nasci da flor de lótus abdominal do Senhor [Mahã- 
Visnu], a grande pessoa, eu não tinha ingredientes para práticas 
sacrificatórias, exceto os membros corpóreos da grandiosa Per- 
sonalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã, o criador da manifestação cósmica; é conhecido 
como Svayambhã, ou aquele que nasce sem a participação de um pai 
e mãe. O processo geral é que a criatura viva nasce da combinação 
sexual do pai masculino com a mãe feminina. Mas Brahma, o primei- 
ro'ser vivo nascido, nasce da flor de lótus abdominal de Mahã-Visnu, 
a-expansão plenária do Senhor Krsna: A flor de lótus abdominal é 
parte dos membros corpóreos do Senhor, e Brahmã nasce da flor de 
lótus. Portanto, o Senhor Brahmã também é parte do corpo do Senhor. 
Brahmã, após seu aparecimento no gigantesco oco do Universo, viu 
apenas a escuridão. Ele sentiu-se perplexo, e em seu coração foi ins- 
pirado pelo Senhor a submeter-se a austeridade; adquirindo desse 
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modo os: ingredientes para as práticas sacrificatórias. Porém, nada 
havia além deles: dois, ouseja, a Personalidade de Mahã-Visnu-e o 
próprio Brahmã, nascido da parte corpórea do Senhor. Para as práti- 
cas sacrificatórias são necessários muitos ingredientes, especialmente 
animais. O sacrifício de animais nunca se destina a matar o animal, 
mas para alcançar o exitoso tesultado do sacrifício. O animal ofere- 
cido no fogo do sacrifício é, por assim dizer, destruído, mas, no 
momento seguinte rêcebe uma nova vida por força dos hinos védicos 
cantados pelo hábil sacerdote, Quando semelhante sacerdote qualifi- 
cado não é disponível, proíbe-se que sejam sacrificados animais no 
fogo do altar de sacrifício: Assim, dos membros corpóreos de Garbho- 
dakasayi Visnu, Brahmã criou até mesmo: os ingredientes do sacri- 
fício, e isto significa que a'ordem' cósmica foi criada pelo próprio 
Brahmã. Também, nada é criado do nada, mas:tudo é criado da pessoa 
do Senhor. No Bhagavad-gitã (10.8), o Senhor diz que aham sarva- 
sya prabhavo mattah sarvarn pravartate. ““Tudo é feito a partir dos 
membros do Meu corpo, e portanto soua fonte da qual se originam 
todas as criações.” 

Os impersonalistas argumentam que não adianta adorar o Senhor 
tendo em vista que tudo é apenas o próprio Senhor. Entretanto, o 
personalista adora o Senhor por uma questão de gratidão, utilizando 
os ingredientes nascidos dos'membros'corpóreos do Senhor. O corpo 
da'Térra produz os ftutos-e as flores, e-no entanto o devoto sensato 
adora a mãe: Terra com ingredientes nascidos da Terra: Igualmente, a 
mãe Ganges é adorada comágua do Ganges, e no entanto o adorador 
desfruta do resultado dessa adoração. A adoração ao Senhor também 
é realizada com os ingredientes nascidos dos membros corpóreos 
do Senhor, e no entanto o adorador; que é ele próprio uma parte do 
Senhor, alcança o resultado reservado àquele que pratica:serviço de- 
vocional'ao Senhor. Enquanto o-impersonalista erroneamente conclui 
que ele é o próprio:Senhor, o personalista, devido a uma grande gra- 
tidão, adora o! Senhor em' serviço devocional, sabendo perfeitamente 
bem que nada 'é diferente do Senhor: /O devoto, portanto, se esforça 
para aplicar tudo no' serviço ao Serihor porque sabe-que tudo: é pro- 
priedade' do Senhor e que ninguém pode-alegar ser proprietário de 
alguma coisa: Essa concepção perfeita: de unidade ajuda o adorador 
a se ocupar em Seu serviço amoroso, ao passo que o impersonalista, 
com: sua falsa arrogância, permanece perenemente um não-devoto, e 
jamais é reconhecido pelo Senhor: 
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VERSO 24 


A ATE TA: AAAA: TN: 
moa i NATNR 


teşu yajñasyai pasavāh 
savanaspatayah kusah 

idam ca deva-yajanam 
kālaś coru-gunânvitah 


tesu-—nesses sacrifícios; yajfiasya-—da prática sacrificatória; pasa- 
vah-—os animais ou.0s ingredientes do sacrifício; sa-vanaspatayah-— 
juntamente com as flores e folhas; kusah-—-a palha; idam-—tudo isso; 
ca--bem como; deva-yajanam-—o altar de sacrifício; kālah—uma 
época. adequada; ca—como também; uru—grande; guna-anvitah— 
qualificada. 


TRADUÇÃO 
Para a realização de cerimônias de sacrifício, são necessários 
ingredientes sacrificatórios, tais como flores, folhas e palha, jun- 
tamente com o altar de sacrifício e uma época adequada [prima- 
vera). 


VERSO 25 


TANTA: AARI AEE IA 
AA aÀ amA aR T AT IRNI 


vastūny oşadhayah snehā 
rasa-loha-mrdo jalam 

rco yajūmşi samãni 
câtur-hotram ca sattama 


vastini---utensílios; osadhayak-—cereais; snehah-— manteiga clarifi- 
cada; rasa-loha-myrdak-—mel, ouro e-terra; jalam-—água; rcah-—o Rg 
Veda; yajūmsi—o JXajur Veda; samâni—o Sama Veda; catuh-hotram— 
quatro pessoas encarregadas da execução; ca—tudo isso; sattama-—é 
personalidade muito piedosa. 
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TRADUÇÃO 
Outros requisitos são os utensílios, cereais, manteiga cla 
cada, mel, ouro, terra, água, o Rg Veda, o Yajur Veda e o Sâma 
Veda e quatro sacerdotes para realizarem o sacrifício. 





SIGNIFICADO 

Para que um sacrifício seja realizado 'com sucesso, são necessários 
pelo menos quatro sacerdotes hábeis: um que possa oferecer (hot); 
um que possa cantar (udgarã); um que possa acender o fogo de sa- 
crifício sem o auxílio de um fogo previamente acendido (adhvaryu); 
eum que possa supervisionar (brahma). Esses sacrifícios eram con- 
duzidos desde o nascimento de Brahmã, a primeira criatura viva, e 
foram realizados até o reino de 'Mabarãja Yudhisthira: Mas esses sa- 
cerdotes brâhmanas hábeis são muito raros nessa era de corrupção e 
desavenças, e portanto na era atual recomenda-se apenas um yajãa: 
cantar o santo nome do Senhor. As escrituras prescrevem: 


harer nâma harer nâma 
harer nâmaiva kevalam 

kalau nãsty eva nãsty eva 
nãsty eva gatir anyathã 


VERSO 26 


ara aa gama aA a l 
NGAR: Fel: FAAN F IRRI 


nāma-dheyāni mantrāś ca 
daksinãs ca vratâni ca 

devatânukramah kalpah 
sankalpas tantram eva ca 





nãma-dheyâni—invocar os nomes dos semideuses; mantrãh-—hinos 
específicos a serem oferecidos a um determinado semideus; ca— 
também; daksinãh-—recompensa; ca—e; vratâni—votos; ca—e; de- 
vatã-anukramah-—um semideus após outro; kalpaki-—a escritura es- 
pecífica; sankalpah-—o propósito específico; tantram-—um prócesso 
em particular; eva—como eles são; ca—também. 
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TRADUÇÃO 
Outros itens necessários incluem invocar os diferentes nomes 
dos semideuses através de hinos específicos e votos de recompen- 
sa, de acordo com a escritura em particular, para propósitos 
específicos e através de processos específicos. 


SIGNIFICADO 

Todo o processo de oferecimento de sacrifício está sob a categoria 
de ação fruitiva, e essas atividades são extremamente científicas. Elas 
dependem principalmente do processo de vibrar sons com uma ento- 
nação específica. Isto é uma grande ciência, e como não recebem uso 
adequado por mais de quatro mil anos, por falta de brahmanas quali- 
ficados, essas práticas de sacrifício deixaram de ser efetivas. Tam- 
pouco'são recomendadas nesta era caída. Quaisquer desses sacrifícios 
realizados nesta era só para dar um espetáculo podem 'ser um simples 
processo de que a astuta ordem: sacerdotal lança mão para enganar as 
pessoas. Mas semelhante exibição de sacrifícios não pode ser efetiva 
em etapa alguma. A ação fruitiva está sendo executada com a ajuda 
da ciência material e até certo ponto com a ajuda material grossei- 
ra, mas os materialistas precisam empreender um avanço ainda mais 
sutil para que consigam praticar o processo das vibrações sonoras 
sobre as quais se estabelecem os hinos védicos. A ciência material 
grosseira não pode mudar o verdadeiro propósito da vida humana. 
Eles podem apenas aumentar as necessidades artificiais da vida, sem 
obter nenhuma solução para os problemas da vida; portanto, o méto- 
do de vida materialista é um equívoco para a civilização humana. 
Como a meta última da vida é a percepção espiritual, o processo di- 
reto que consiste em invocar o santo nome do Senhor, como se men- 
cionou acima, é precisamente recomendado pelo Senhor Caitanya, e 
as pessoas da era moderna podem facilmente tirar-proveito deste 
processo simples, que é recomendável para a condição da complicada 
estrutura social. 

VERSO 27 


ai ada o aa ado | 
FAA am: agm RT lS 


gatayo matayas caiva 
prãyascittam samarpanam 
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purusâvayavairete 
sambhãrah sambhrtã mayã 


gatayah-—progresso rumo à meta última (Visnu); matayah-—ado- 
rando os semideuses; cabem como; eva-—decerto; práyascittam— 
compensação; samarpanam-—oferenda última; purusa—a Personali- 
dade de Deus; avayavaih-—das partes do corpo da Personalidade de 
Deus; ete-—esses; sambhãrãh-—-os ingredientes; sambhrtãh-—foram 
conseguidos; mayã-—por mim. 


TRADUÇÃO 
Assim, tive de conseguir das partes do próprio corpo da Perso- 
nalidade de Deus todos os ingredientes e parafernália necessários 
ao sacrifício. Através da invocação dos nomes dos semideuses, a 
meta última, Visnu, foi gradualmente atingida, e assim a com- 
pensação e a oferenda final se completaram. 


SIGNIFICADO 

Neste verso, dá-se ênfase especial à pessoa-do Senhor Supremo, é 
não ao' Seu brahmajyoti impessoal, como sendo à fonte de todos os 
suprimentos. Nãrãyana, o Senhor Supremo, é a meta dos resultados 
dos-sacrifícios, e portanto os hinos védicos destinam-se em última 
análise à atingir essa meta. A vida humana então é. bem-sucedida 
quando a pessoa satisfaz: Nãrâyana e tem acesso à associação direta 
com Nãrãyana no reino espiritual de Vaikuntha- 


VERSO 28 


ato REZAR GARE 
ta ge md Rania ral 


iti sambhrta-sambhãrah 
purusavayavair aham 

tam eva purusam yajftam 
tenaivãyajam isvaram 


iti—assim; sambhrta-—executei; sambhãrah-—equipei-me bem; pu- 
rusa—a Personalidade de Deus; avayavaih-—pelas partes integran- 
tes; aham-—eu; tam eva-—a Ele; purusam-—a Personalidade de Deus; 
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“yajiam-—o desfrutador de todos-os sacrifícios; tena eva-=por todos 
“esses; ayajam-—adorei; isvaram-—o controlador supremo. 


TRADUÇÃO 
» Assim, criei das partes do corpo do Senhor Supremo, o desfru- 
os ingredientes e parafernália para oferenda 
“ de sacrifício, e realizei o sacrifício para satisfazer o Senhor. 


SIGNIFICADO 
As pessoas em geral estão sempre ansiosas para obter paz mental 
ou paz no mundo, mas não sabem como alcançar esse' padrão de paz 
mundial. Essa paz mundial é obtida através de-práticas-de sacrifícios 
e realiza: de austeridade. No Bhagavad-gitã (5.29), consta a se- 
guinte prescrição: 


bhoktâram yajfia-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdam sarva-bhiitânam 
jnãtvã mam sSântim rechati 


“Os karma-yogis sabem que o Senhor Supremo é o verdadeiro des- 
frutador e mantenedor de todos os sacrifícios e da vida austera. Eles 
também sabem que o Senhor é o proprietário último de todos os pla- 
netas e é o verdadeiro amigo de todas as entidades vivas. Semelhante 
conhecimento aos poucos converte os karma-yogis em devotos puros 
do: Senhor, através da associação: com devotos: imaculados, e assim 
eles são capazes de se libertar do-cativeiro material,” 

Brahmã, o ser vivo original dentro do mundo material, ensinou-nos 
O processo do sacrifício. A palavra “sacrifício” sugere que alguém 
abdica seus próprios interesses para então satisfazer outrem. Este é o 
processo de todas as atividades: Todo homem está ocupado em sacri- 
ficar seus interesses em benefício alheio, seja sob a forma: de família, 
sociedade, comunidade, nação ou de toda a-raça humana. Mas à per- 
feição desses sacrifícios é alcançada quando são realizados em bene- 
fício da Pessoa Suprema, o Senhor. Como o Senhor é o proprietário 
de tudo, como o Senhor é o amigo de todas as criaturas vivas, e como 
Ele é o mantenedor do realizador de sacrifício, bem como o supridor 
dos ingredientes do sacrifício, é unicamente. Ele, e nenhuma outra 
pessoa, que deve ser satisfeito através de todos os sacrifícios. 
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O mundo inteiro está ocupado em sacrificar energia-para o avanço 
da erudição, elevação social, desenvolvimento econômico e planos 
para a melhoria total da condição humana, mas ninguém está interes- 
sado em sacrificar em benefício do: Senhor, como aconselha o Bha- 
gavad-gitã. Portanto, não há paz no mundo. Se os homens realmente 
querem paz:no mundo, devem fazer sacrifício em prol do supremo 
proprietário e amigo 'de todos. 


VERSO 29 


TRA MAU SA SIA A AT 
aq Rgt gei gam: N 


tatas te bhrātara ime 
prajānām patayo nava 

ayajan vyaktam avyaktam 
purusam su-samihitah 


tatah-—em seguida; te—teus; bhrãtarah—irmãos; ime-—esses; pra- 
Jjânâm-—das criaturas vivas; patayah—mestres; nava-—nove; ayajan-— 
realizaram; vyaktam-—manifestas; avyaktam-—imanifestas; purusam— 
personalidades; su-samãhitâh-—com rituais adequados. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, em seguida teus nove irmãos, que são os 
mestres das criaturas vivas, realizaram o sacrifício com rituais 
adequados para satisfazer as personalidades manifestas e imani- 
festas. 


SIGNIFICADO 

As personalidades manifestas são os semideuses, tais como o go- 
vernante do'reino celestial, Indra, e seus associados; e a personalidade 
imanifesta é o próprio Senhor. As personalidades manifestas são con- 
troladores mundanos dos afazeres materiais, ao passo que a imanifes- 
ta Personalidade de Deus é transcendental, estando além do âmbito 
da atmosfera material. Nesta era de Kali, os semideuses manifestos 
também não podem ser vistos, pois a viagem espacial parou por com- 
pleto. Logo, tanto os poderosos semideuses quanto à Suprema Per- 
sonalidade de Deus são imanifestos aos olhos cobertos do homem 
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(moderno. Os homens modernos querem ver tudo com seus olhos, em- 
bora não tenham a necessária qualificação. Consequentemente, eles 
não acreditam na existência dos semideuses ou do Deus Supremo. 
Eles devem ver através das páginas das escrituras autênticas e não 
devem simplesmente acreditar naquilo que podem ver seus olhos des- 
qualificados. Mesmo nos dias atuais, Deus também pode ser visto 
por olhos qualificados, untados com o bálsamo do amor a Deus. 


VERSO 30 
aa aaa RI RR ERR 1 
fiad Agndenagom mafifiga 1301] 


tatas ca manavah kãle 
Vire rsayo “pare 

pitaro vibudhã daityã 
manusyãh kratubhir vibhum 


tatah-—em seguida; ca—também; manavah-—os Manus, os pais da 
humanidade; kale—no decorrer do tempo; ijire—adoraram; rsayah-— 
grandes sábios; apare—outros; pitarah—os antepassados; vibudhãah-— 
os ilustres eruditos; daityah-—grandes devotos dos semideuses; ma- 
nusyãh-—humanidade; kratubhih vibhum-—pela prática de sacrifícios 
para satisfazer o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, os Manus, os pais da humanidade, os grandes 
sábios, os antepassados, os ilustres eruditos, os Daityas e a hu- 
manidade realizaram sacrifícios destinados a satisfazer o Senhor 
Supremo. 


SIGNIFICADO 

Os daityas são devotos dos semideuses porque querem que estes 
lhes concedam as condições materiais mais favoráveis. Os devotos do 
Senhor são eka-nistha, ou absolutamente apegados ao serviço devo- 
cional ao Senhor: Portanto, eles praticamente não têm tempo para 
buscar como benefícios condições materiais favoráveis. Devido à sua 
compreensão acerca de-sua identidade espiritual, eles estão mais inte- 
ressados na emancipação espiritual do que nos confortos materias. 
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VERSO 31 
are aaa alia Rania I 
tania: iara: mara da 


nãrãyane bhavati 
tad ida visvam ahitam 
grhita-mãyoru-gunah 
sargâdav agunah svatah 


núrãyane—a Nãrãyana; bhagavati—a Personalidade de Deus; rat 
idam—todas essas manifestações materiais;, visvam-=todos os uni- 
versos; Ahitam—situados; grhita—tendo aceitado; maãyã-—energias 
materiais; uru-gunah-—grandemente poderosas; sarga-àdau-—na ci 
ção, manutenção e destruição; agunah-—-sem afinidade com os modos 
materiais; svatah-—com auto-suficiência. 











TRADUÇÃO 
Todas as manifestações materiais dos universos estão portanto 
situadas em Suas poderosas energias materiais, que Ele aceita 
com Sua auto-suficiência, embora eternamente Ele não tenha ne- 
nhuma afinidade pelos modos materiais. 


SIGNIFICADO 

A questão que Nárada formulou'a'Brahmã a respeito da manuten- 
ção da criação materialsrecebe esta resposta. As ações e reações ma- 
teriais, como o cientista material pode'observar superficialmente, não 
são a-verdade última básica: da criação, manutenção é destruição. A 
energia material é uma potência do Senhor manifestada no tempo, 
aceitando as três qualidades de bondade, paixão e ignorância sob as 
formas de Visnu, Brahma e'Siva: A: energia material funciona então 
sob o encanto supremo de Sua Onipotência, embora Ele sempre-seja 
transcendental atodas essas atividades: materiais. Um homem rico 
constrói uma: grande casa, gastando sua energia sob a forma-de re- 
cursos, e também destrói uma grande casa com seus recursos, mas a 
manutenção isempre está sob-o seu-cuidado pessoal. O Senhor é o 
mais rico entre os ricos porque é 'sempre: plenamente completo -em 
seis opulências. Portanto, Ele não precisa fazer nada pessoalmente, 
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mas- no mundo material tudo é executado de acordo com Seus desejos 
e orientação; portanto, toda a manifestação material está situada em 
Narayana, a Suprema Personalidade de Deus. A concepção impessoal 
acerca da verdade suprema deve-se unicamente à falta de conheci- 
mento, e esse fato é claramente explicado por Brahmãji, que é tido 
como o criador dos afazeres universais. Brahmãji é a autoridade máxi- 
ma na sabedoria védica, e o que ele fala a este respeito é, portanto, a 
informação suprema. 
VERSO 32 


amA agi À aÀ T: 
Ra e fiat rafenga 22 


srjâmi tan-niyukto "ham 
haro harati tad-vasah 

visvam purusa-ripena 
paripâti tri-Sakti-dhrk 


srjâmi-—crio; tat—por Sua; niyuktah—designação;  aham-—eu; 
harah-—Senhor Siva; harati-—destrói; tat-vasah-—sob Sua subordina- 
ção; visvam-—todo o Universo; purusa-—a, Personalidade de, Deus; 
riápena—com Sua forma eterna; paripâti—mantém; tri-Sakti-dhrk-——o 
controlador das três energias. 


TRADUÇÃO 
Por Sua vontade, eu crio, o Senhor Siva destrói, e Ele próprio, 
sob Sua forma eterna como a Personalidade de Deus, mantém 
tudo. Ele é o poderoso controlador dessas três energias. 


SIGNIFICADO 

Confirma-se aqui claramente o conceito segundo o qual Deus é 
único e inigualável. O Senhor Vasudeva é único, e apenas através 
de Suas diferentes energias-e expansões as diferentes manifestações, 
tanto no mundo material quanto no mundo espiritual, são mantidas. 
Também no mundo material, o Senhor Vasudeva é tudo, como se 
afirma-no Bhagavad-gitã (7.19). Vasudevahysarvam iti: tudo é apenas 
Vasudeva. Também nos hinos védicos o mesmo Vasudeva é tido como 
o supremo. Nos Vedas, está dito que vasudevat paro brahman na 
cânyo. 'rtho, “sti tattvatah: de fato, não há verdade maior do que 
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Vasudeva. E no Bhagavad-gitã (7.7), o Senhor Krsna afirma essa 
mesma verdade. Mattah paratararm nânyar: “Não há nada acima de 
Mim [Senhor Krsna]”. Logo, o conceito de unidade, como enfati- 
zam demasiadamente os impersonalistas, também é aceito pelo de- 
voto personalista do Senhor. A diferença é que, em última análise, 
o impersonalista nega a personalidade, ao passo que o devoto dá 
mais importância à Personalidade de Deus. No verso em discussão, 
o Srimad-Bhãgavatam explica esta verdade: o Senhor Vasudeva é 
único e inigualável, mas como é todo-poderoso, Ele pode Se expan- 
dir bem como manifestar Suas onipotências. O Senhor é aqui descri- 
to como o onipotente que possui três energias (tri-sakti-dhrk). Assim, 
essencialmente, Suas três energias são interna, marginal e externa. 
Esta energia externa também se manifesta nos três modos de bonda- 
de, paixão e ignorância: De maneira semelhante, a potência interna 
também se manifesta em três modos espirituais — sarhvit, sandhini 
e hlâdini. A potência marginal, ou'as entidades vivas, também é es- 
piritual (prakrtim viddhi me param), mas às entidades vivas nunca 
são iguais ao Senhor. O Senhor é nirasta-sâmya-atisaya; em outras 
palavras, ninguém é maior do que o Senhor Supremo nem igual a Ele. 
Logo, as entidades vivas, incluindo grandes personalidades como o 
Senhor Brahma e o Senhor Siva, são todas subordinadas ao Senhor. 
Também no mundo material, sob Sua forma eterna de Visnu, Ele 


mantém e controla todos os afazeres dos semideuses, incluindo Brahma 
e Siva. 





VERSO 33 


Ashi ata adara | 
Aga: RAIA qquer [i33 
iti te "bhihitam rata 
yathedam anuprechasi 


nãnyad bhagavatah kificid 
bhãvyam sad-asad-atmakam 


iti—assil 





fe— ati; abhihitam-—explicado; tâta-—meu querido filho; 
yathã-—como; idam—tudo isso; anuprechasi—conforme perguntas- 
te; na—nunca; aryat-—nenhuma outra coisa; bhagavatah—além da 
Personalidade de Deus; kificit-—nada; bhãvyam-—jamais se deve pensar 
em; sat—causa; asat—efeito; atmakam-—no que diz respeito a. 
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TRADUÇÃO 
Meu querido filho, acabo então de explicar-te tudo o que me 
perguntaste, e deves ficar sabendo que tudo o que existe (seja 
como causa, seja como efeito, tanto no mundo material quanto 
no mundo espiritual) depende da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Toda à situação cósmica, nas manifestações material e espiritual 
das energias do Senhor, funciona e age primeiro como a causa e 
depois como o efeito. Mas a causa original éa Suprema: Personali- 
dade de Deus. Os efeitos da causa original tornam-se as causas de 
outros efeitos, e então tudo, seja permanente ou temporário, funciona 
como causa e efeito. E como é a causa primordial de todas as pessoas 
e de todas as energias, o Senhor é chamado de causa de todas as 
causas, como se confirma no Brahma-samhitã bem como no Bha- 
gavad-gitã. O Brahma-samhitã (5.1) afirma: 


isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ânanda-vigrahah 

anâdir àdir govindah 

sarva-kãrana-kãranam 


E o Bhagavad-gitã (10.8) diz: 


aham sarvasya prabhavo 
mattah sarvam pravartate 

iti matvã bhajante mam 
budhã bhava-samanvitah 


Logo; a causa primordial original é vigraha, a pessoa, e a refulgência 
espiritual impessoal, brahmajyoti, também é um efeito do Brahman 
Supremo {brahmano hi pratisthaham), o Senhor Krsna. 


VERSO 34 


a ara Ag JURA 
adm qt gu ta: 
q à af ae 
qe RAT A aR: LI 
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na bhãrati me 'hga misopalaksyate 

na vai kvacin me manaso mrsã gatih 
name hrsikâni patanty asat-pathe 

yan me hrdautkanthyavatã dhrto harih 


na-—nunca; bhãrati—afirmações; me-—minhas; anga-—ó Nãrada; 
mrsã-—falsidade; upalaksyate-—mostrarem ter sido; na-—nunca; vai — 
decerto; kvacit-—em tempo algum; me-—minha; manasah-—da mente; 
mysã-—falsidade; gatih-—progresso; na-—nem; me-—meus; hrsikâni-— 
sentidos; patanti—degradam-se; asat-pathe--na matéria temporária; 
yat--porque; me-—meu; Ardã-—coração; autkanthyavatãa-—com grande 
fervor; dhrtah--agarrou-se à; harih-—Suprema Personalidade de Deus. 








TRADUÇÃO 
Ó Nārada, como me agarrei aos pés de lótus da Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Hari, com grande fervor, ninguém jamais 
descobriu alguma falsidade nas minhas palavras. Tampouco o 
progresso de minha mente jamais foi detido. Nem meus sentidos 
jamais se degradaram através do apego temporário à matéria. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã é o orador que originalmente transmitiu a sabe- 
doria védica a Nãrada, e foi Nãrada quem distribuiu o conhecimento 
transcendental por todo o mundo, através de seus vários discípulos, 
como Vyãsadeva e outros. Os seguidores da sabedoria védica aceitam 
as afirmações de Brahmãji como mensagem verdadeira, e o conheci- 
mento transcendental está sendo assim distribuído por todo o mundo 
através do processo de sucessão discipular, que prevalece há tempos 
imemoriais, desde-que se deu a criação. Dentro do mundo material, 
o Senhor Brahmã-é o ser vivo liberado perfeito, e quem estuda com 
sinceridade o conhecimento transcendental deve aceitar como infalí- 
veis as palavras e afirmações de Brahmaji. O conhecimento védico é 
infalível porque o Senhor Supremo o transmitiu diretamente ao cora- 
ção de Brahmã, e como é o ser vivo mais perfeito, Brahma é sempre 
rigorosamente correto: E isso se-dá porque o Senhor Brahmã é um 
grande devoto do Senhor que aceitou fervorosamente os pés de lótus 
do Senhor como a verdade suprema. No Bralma-sarmhita, compilado 
por Brahmãji, ele repete o aforismo govindam àdi-purusam tam aham 
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lajâmi: “Sou um adorador da original Personalidade de Deus, Go- 
la; o Senhor primordial”. Logo, tudo o que ele diz, tudo o que 
pensa, e tudo o que ele normalmente faz com sua própria índole 
ser-aceito como verdade devido 'à-sua direta e muito íntima li- 
com Govinda, o- Senhor primordial. Śri Govinda, que aceita 
| muito prazer o serviço transcendental amoroso prestado por Seus 
tos, dá toda a proteção às palavras e ações dos Seus devotos. No 
igavad-gitã (9.31), o Senhor afirma que kaunteya pratijânihi: “ó 
de Kunti, por favor, declara isso”. © Senhor pede'que Arjuna 
dare, e por quê? Porque às vezes as criaturas mundanas podem 
jar contraditória a declaração do próprio Govinda, mas © homem 
jundano nunca encontrará alguma contradição nas palavras dos de- 
votos do Senhor. Os devotos recebem do Senhor proteção especial 
que possam permanecer infalíveis. Portanto, o processo de ser- 
viço devocional sempre começa com'o' serviço prestado pelo devoto 
ue aparece em sucessão discipular. Os devotos sempre são libera- 
dos, mas isso não significa que eles sejam impessoais. O Senhor é 
eternamente uma pessoa, e o devoto do Senhor também é eternamen- 
te uma pessoa. Porque mesmo na fase liberada o devoto tem seus 
órgãos dos sentidos, ele portanto sempre é uma pessoa. E como o 
serviço do devoto é aceito pelo Senhor em plena:reciprocidade, o 
Senhor também é uma pessoa em Sua'completa corporificação espi- 
fitual. Os sentidos do devoto, estando ocupados a serviço do Senhor, 
nunca se afastam em busca da atração do falso gozo material. Os 
planos do devoto jamais se malogram, e tudo isso se deve ao fiel 
apego que'o devoto dedica ao serviço do Senhor. Esse é o padrão de 
perfeição e liberação. Qualquer pessoa, começando com Brahmaji e 
indo até o ser humano, é de imediato-colocada nocaminho da libe- 
ração como seu simples apego fervoroso ao Senhor Supremo, Sri 
Krsna, o Senhor primordial. O Senhor afirma isso no Bhagavad-gitã 
(14.26): 





mãm ca yo 'vyabhicãrena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunan samatityaitân 
brahma-bhiiyâya kalpate 


» Qualquer pessoa, portanto, que de corpo'ealma leva realmente a 
sério o seu contato íntimo com a Personalidade de Deus, desenvolven- 
douma relação de serviço transcendental amoroso: com Ele, sempre 
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será infalível em palavras e ação. A razão é que o Senhor Supremo é 
a Verdade Absoluta, e tudo oque está em perfeito encaixe com a Ver- 
dade Absoluta alcança a mesma qualidade transcendental. Por outro 
lado, qualquer quantidade de especulação mental produzida pela ciên- 
cia-e conhecimento materiais, semnenhum contato genuíno com «a 
Verdade Absoluta, com certeza é uma mentira e fracasso mundanos, 
pelo simples fato de não estar em contato coma Verdade Absoluta, 
Essas palavras e ações ímpias e infiéis, não importa o seu grau de ri- 
queza material, nunca devem merecer confiança. Este éo significado 
deste importante verso. Um grama de devoção é mais valioso do que 
muitas toneladas-de infidelidade. 





VERSO 35 


A aama: 
maiaa Raa: q: 
FÃS TA ARTET: LI3M I 


so “ham sâmâmnãyamayas tapomayah 
prajapatinâm abhivanditah patih 

àsthãya yogam nipunam samâhitas 
tam nadhyagaccham yata atma-sambhavakh 


sah aham-—eu mesmo (o grande Brahmã); samâmnãya-mayah-—na 
corrente de' sucessão discipular da sabedoria védica; tapah-mayah— 
tendo me submetido com sucesso a todas-as austeridades; prajapati- 
nãm-—de todos os antepassados das entidades vivas; abhivanditah-— 
adorável; patih-—-mestre; asthãya-—pratiquei com sucesso; yogam-— 
poderes místicos; nipunam-—muito |; samãhitah-—auto-realizado; 
tam—o Senhor Supremo; na-—não; adhyagaccham-—propriamente 
entendido; yatah-—de quem; atma—eu; sambhavah-—gerado. 








TRADUÇÃO 
Embora eu seja conhecido como o grande Brahmã, perfeito na 
sucessão discipular da sabedoria védica, e embora eu tenha me 
submetido a todas as austeridades e seja muito hábil em poderes 
místicos e auto-realização, e embora esta seja a forma como sou 
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reconhecido pelos grandes antepassados das entidades vivas, que 
“me oferecem respeitosas reverências, todavia não posso entendê- 
1O, o Senhor, a própria fonte do meu nascimento. 


SIGNIFICADO 

Brahma, a maior das criaturas vivas dentro do Universo, está admi- 
tindo sua falha em conhecer o Senhor Supremo apesar de sua vasta 
erudição na sabedoria védica, apesar de sua austeridade, penitência, 
poderes místicos e auto-realização, e apesar de ser adorado pelos 
grandes Prajâpatis, os antepassados das entidades vivas. Logo, essas 
qualificações não são suficientes para conhecer o Senhor Supremo, 
Brahmaãji pôde até certo ponto conhecer o Senhor somente quando 
tentava servi-lO como fervor do seu coração (hrdautkanthyavatã), 
que é a atitude de serviço devocional. Portanto, o Senhor pode ser 
conhecido apenas através da atitude sincera desenvolvida por quem 
quer Lhe prestar serviço, e não através de alguma quantidade de 
qualificação material que alguém possa ter ao se tornar um cientista 


ou filósofo especulador, ou através da conquista de poderes místicos, 
Este fato é claramente corroborado no Bhagavad-gitā (18:54-55): 


brahma-bhūtah prasannātmā 
na socati na kanksati 

samah sarvesu bhitesu 
mad-bhaktim labhate parâm 


bhaktyã mãm abhijânati 
yâvân yas câsmi tattvatah 

tato mãm tattvato jñātvā 
visate tad anantaram 


Somente a auto-realização, através da conquista dessas elevadas qua- 
lificações, ou seja, sabedoria védica, austeridade, etc., pode ajudar 
alguém no caminho do serviço devocional. Mas quando falha no ser- 
viço devocional, a pessoa continua sendo imperfeita porque mesmo 
nessa posição de auto-realização ela não pode conhecer de fato o 
Senhor Supremo. Através da auto-realização, a pessoa se qualifica a 
se tornar um devoto, e o devoto, mediante apenas a atitude de serviço 
(bhaktya), pode aos poucos conhecer a Personalidade de Deus.-En- 
tretanto, ninguém deve deturpar o significado de visate (“entra em”) 
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e interpretar que isto se refere à imersão na existência do Supremo. 
Mesmo na existência material, todos estão imersos na existência do 
Senhor. Nenhum materialista pode desenlear o eu da matéria, pois o 
eu está imerso na energia externa do Senhor. Assim como nenhum 
leigo pode separar a manteiga do leite, ninguém pode desenlear da 
matéria'o euimerso, adquirindo alguma qualificação material. Este 
visare através da devoção (bhaktyã) significa ser capaz de participar 
da associação do Senhor em pessoa. Bhakti, ou serviço devocional 
ao Senhor, significa livrar-se do enredamento material e então entrar 
no reino de Deus, tornando-se semelhante a Ele. Perder a individuali- 
dade não é a meta da'bhakti-yoga ou dos devotos do Senhor. Existem 
cinco classes de liberação, uma das quais se chama sayujya-mukti, 
ou imergir na existência ou no corpo do Senhor. As outras formas de 
liberação conservam 'a individualidade da partícula espiritual e envol- 
ve a ocupação constante no transcendental serviço amoroso ao Senhor. 
A palavra visate, usada nos versos do Bhagavad-gitã, destina-se então 
aos devotos que não estão absolutamente ansiosos por alguma espé- 
cie de liberação. Os devotos sentem-se satisfeitos com o simples fato 
de ocuparem-se no serviço ao Senhor, qualquer que seja a situação. 

O Senhor Brahmã é o primeiro ser vivo, que aprendeu a sabedoria 
védica diretamente com o Senhor (tene brahma hrdã ya âdi-kavaye). 
Portanto, quem pode ser um vedantista mais erudito do que o Senhor 
Brahmã? Ele admite que apesar de 'seu perfeito conhecimento nos 
Vedas, ele era incapaz de conhecer as glórias do Senhor. Se ninguém 
pode ser superior ao Senhor Brahmã, como pode um suposto vedan- 
tista conhecer com perfeição 'a Verdade Absoluta? O suposto vedan- 
tista, portanto, só pode ingressar na existência do Senhor depois que 
aprender o tema de bhakti-vedânta, ou Vedanta mais bhakti. Vedanta 
significa auto-realização, e bhakti significa compreender a Persona- 
lidade de Deus até certo ponto. Ninguém pode conhecer na íntegra a 
Personalidade de Deus, mas pelo menos até certo ponto todos podem 
conhecer a Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, através da 
auto-rendição e de uma atitude devocional, e não através de algum 
outro método: O Brahma-sarmhitã também afirma que vedesu durla- 
bham, ou com'osimples estudo do Vedanta a' pessoa dificilmente 
pode descobrir a existência da Personalidade de Deus, mas o Senhor 
é adurlabham atma-bhaktau, mui facilmente acessível a Seu devoto. 
Srila Vyãsadeva, portanto, não ficou satisfeito com a simples compi- 
lação dos Vedânta-sitras, mas, além disto, por conselho de seu mestre 
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piritual, Narada, ele compilou o Srimad-Bhãgavatam para entender 
| verdadeiro significado do Vedanta. O Srimad-Bhagavatam, portan- 
é o meio absoluto pelo qual se pode entender a Verdade Absoluta. 


VERSO 36 
vaga areia FAREM | 
d maa a A 
a AS STR FA: NA 


nato 'smy aham tac-caranam samiyusam 
bhavac-chidam svasty-ayanam sumangalam 

yo hy âtma-mãyã-vibhavam sma paryagãd 
yathã nabhah svântam athãpare kutah 


natah-—que eu ofereça minhas reverências; asmi—sou; aham-—eu; 
lo Senhor; caranam-—pés; samiyusâm-—da alma rendida; bhavat- 
idam-—aquilo que pára os repetidos nascimentos e mortes; svasti- 
iam -—percepção de toda a felicidade; su-mangalam—muito aus- 
icioso; yah-—aquele que; hi—exatamente; ãtma-mãyã—energias 
soais; vibhavam-—potência; sma-—decerto; paryagât-—não pode 
estimar; yathã-—tanto quanto; nabhah-—o céu; sva-antam—seu próprio 
limite; arha—portanto; apare—outros; kutah-—como. 





TRADUÇÃO 

Portanto, é melhor que eu me renda aos Seus pés, que por si 
Sós podem liberar a pessoa, livrando-a das misérias que se apre- 
sentam sob a forma de repetidos nascimentos e mortes. Semelhan- 
te rendição é muito auspiciosa e permite que a pessoa perceba 
foda a felicidade. Nem mesmo o céu pode estimar os limites de 
sua própria expansão. Assim, que podem fazer os outros quando 
o próprio Senhor é incapaz de calcular Seus próprios limites? 





SIGNIFICADO 
O Senhor Brahmã, o maior de todos os seres vivos eruditos, o 
maior sacrificador, o maior cumpridor da vida austera e o maior mís- 
tico auto-realizado, aconselha-nos, como o mestre espiritual supremo 
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de todos os seres vivos, que a pessoa deve simplesmente se render 
aos pés de lótus do: Senhor para alcançar todo o sucesso, podendo 
inclusive libertar-se das misérias da vida material e adquirir existên- 
cia espiritual inteiramente auspiciosa. O Senhor Brahmã é conhecido 
como pitâmaha, ou o pai do pai. Um jovem pede a seu pai experiente 
conselhos sobre o desempenho de seus deveres. Logo, o pai é por 
natureza um bom conselheiro. Mas o Senhor Brahmã é o pai de todos 
os pais. Ele é o pai do pai de Manu, que é o pai da humanidade em 
todos os planetas universais. Portanto, os homens deste planeta insig 
nificante devem aceitar gentilmente a instrução de Brahmãji e fariam 
muito bem em renderem-se aos pés de lótus do Senhor ao invés de 
tentarem calcular o comprimento e a largura das potências do Senhor. 
Suas potências são imensuráveis, como se confirma nos Vedas. Parã 
sya Saktir vividhaiva Srityate svabhaviki jrana-bala-kriyã ca (Svetasva- 
tara Up. 6.8). Ele é o maior de todos, e todos os outros, até mesmo o 
maior de todos os seres vivos, Brahmãji, admitem que a melhor coisa 
para nós é rendermo-nos a Ele. Portanto, somente aquelas pessoas 
com um paupérrimo fundo de conhecimento alegam que elas próprias 
são os senhores de tudo o que vêem. E que podem elas examinar? 
Elas não podem sequer examinar o comprimento e a largura de um 
pequeno céu em um pequeno universo. O suposto cientista materia- 
lista diz que: precisaria viver quarenta mil anos para alcançar o 
planeta mais elevado do Universo, sendo transportado por um espu- 
tinique. Isso também é utópico porque ninguém pode esperar viver 
quarenta mil anos. Além disto, quando o piloto espacial retornasse 
de sua viagem, nenhum de seus amigos estaria presente para acolhê- 
lo como o maior astronauta, pois é isto que está em voga entre os 
perplexos cientistas, Um cientista, que não acreditava em Deus, es- 
tava muito entusiasmado com os seus planos-para a manutenção de 
sua existência material e portanto abriu um hospital para salvar os 
vivos: Mas após abrir o hospital, ele próprio morreu dentro de seis 
meses. Assim, a pessoa não deve arruinar sua vida humana, que é 
obtida após muitas e muitas mudanças de corpos em 8.400.000 es- 
pécies:de vida, simplesmente em troca-de uma aparente felicidade na 
vida material, tentando aumentar artificialmente as necessidades em 
nome do avanço do desenvolvimento econômico e do conhecimento 
científico. Ao contrário, a pessoa deve simplesmente render-se aos 
pés do Senhor para-dar solução a todas as misérias da vida. Esta é a 
instrução que o Senhor Krsna dá diretamente no Bhagavad-gitã, e 
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A HISTÓRIA DE HARIDÃS O SENHOR ESTÁ NO CORAÇÃO DE TODOS 
Pela ordem do Senhor que está no coração, a serpente porção plenária da Suprema Personalidade de Deus conhecida como a 
deu preferência a Haridasa e decidiu deixar o lugar e não perturbá-lo liperalma reside na região do coração. Os passatempos do Senhor e Seu 
(2s olhar sorridente são todos indicações de Suas bênçãos extensas. 


(2. 2. 8) 





COMO O YOGI ATINGE O DESTINO SUPREMO BRAHMÃ OUVE O SOM DA FLAUTA DE KRSNA 


Através da prática da yoga o transcendentalista controla os ares vitais o Enquanto Brahmã sentava-se em medita o som da flauta de Kr 
impulsionando-os para cima, pode atingir o destino supremo. entrou em seu ouvido, dessa forma ele obteve todo o conhecimento 


(2. 2. 21) védico e tornou-se o mestre original de todas as entidades vivas. 
(2. 2. 34) 





KRSNA, O ADORÁVEL SENHOR DE TODOS OS DEVOTOS 
O Senhor aparece sempre que m declínio na prática rel O Senhor Krsna é a Superalma e o Senhor Supremo 
Embora haja muitas formas transcendentais do Senhor, todas elas i de todas as almas auto-realizadas. Ele é o Senhor adorável de todos os 


mesma Suprema Personalidade de Deus. devotos e esposo das deusas da fortuna. 
(2. 4. 10) (2. 4. 20) 














Fe 
SUKADEVA ILUMINA O REI PARÍIKSIT 

Como o Senhor Krsna estava sempre satisfeito com a família de 
Mahārāja Pariksit, à beira da morte, Sukadeva Gosvâmi foi enviado para 


ajudá-lo no processo de auto-realização. 
(2. 1. Invocação) 





NAÃRADA SE APROXIMA DE BRAHMÃ 
Quando Nãrada Muni se aproximou de seu pai, o Senhor Brahmã, 
perguntando quem era o criador original do Universo, este respondeu 


que era o Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus. 
| (2. 5. 3-12) 





VARAHA, A ENCARNAÇÃO DE JAVALI 
À medida que erguia o planeta Terra das profundezas do oceano 
Garbhodaka, Varãha, a encarnação de javali, foi atacado pelo terrível 


demônio Hiranyaksa. A partir de então, seguiu-se uma grande luta 
(2.7.1) 


KURMA, A ENCARNAÇÃO DE TARTARUGA 
Para auxiliar os semideuses e os demônios na gigantesca tarefa 
de bater o oceano de leite, o Senhor encarnou-Se como uma enorme 


tartaruga e sustentou sobre suas costas a montanha Mandara. 
(2.7. 13) 





ao s O SENHOR RĀMACANDRA 
Q Senhor Nrsirihadeva colocou o poderoso demônio n Tendo sido coroado após um longo exílio e uma batalha com o demônio 
asipu sobre Seu colo, ou Era peito e arrancou suas víscer; 'Ravana, o Senhor Ramacandra governou Ayodhyã na companhia de Seu 


irmão Laksmana, Sua consorte Sita e Seu fiel servo, Hanumãn. 
(2. 7. 23-25) 





KRSNA E SEU IRMÃO BALARAMA 
Quando o mundo se encontrava sobrecarregado com muitos rei 
ateístas, o Senhor Krsna descendeu com Balarâma, Sua expansão 


plenária, apenas para aliviar o sofrimento de todos. 
(2. 7. 26-30) 


O SENHOR KALKI 
Quando a sociedade humana tornar-se totalmente 
degradada, o Senhor encarnará como Kalki, o castigador supremo, 


e matará todos os demônios. 
(2. 7. 38) 











KRSNA, A ORIGEM DE TODA A CRIAÇÃO 
O Senhor Krsna existe eternamente em Goloka Vrndãvana. Para criar os 
universos materiais, Ele expande-Se como Mahã-Visnu que, deitado no 


oceano causal, produz inumeráveis universos dos poros de Sua pele. 
(2. 5. 33) 
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esta é a instrução que é transmitida no Srimad-Bhãgavatam por Brah- 
mãji, o pai supremo de todos os seres vivos. 

í Qualquer pessoa que negue este processo de rendição recomendado 
no Bhagavad-gitã e no Srimad-Bhãgavatam — e, por sinal, em todas 
as escrituras autorizadas — será forçada a render-se às leis da natu- 
reza material. A entidade viva, por sua posição constitucional, não 
é independente. Ela deve render-se, ou ao Senhor, ou à natureza ma- 
terial. A natureza material também não é independente do Senhor, 
pois o próprio Senhor alega que a natureza material é mama mãyã, 
ou “Minha energia” (Bg. 7.14), e me bhinnã prakrtir astadha, ou 
{Minha energia separada em oito divisões” (Bg: 7.4). Portanto, a 
natureza material também é controlada pelo Senhor, como Ele próprio 
afirma no Bhagavad-gitã (9.10). Mayãâdhyaksena prakrtih siiyate sa- 
carâcaram: *Unicamente sob Minha direção a natureza material está 
funcionando, e por isso tudo está se movendo””. E as entidades vivas, 
sendo uma energia superior à matéria, têm escolha e discriminação 
para renderem-se ao Senhor ou para renderem-se à natureza mate- 
rial. Rendendo-se ao Senhor, a pessoa é feliz e liberada, rendendo-se 
porém à natureza material, a entidade viva sofre. Logo, o fim de todo 
O sofrimento significa render-se ao Senhor porque o próprio processo 
de rendição é bhavac-chidam (ficar livre de todas as misérias mate- 
niais), svasty-ayanam (perceber toda a felicidade) e sumargalam (a 
fonte de tudo o que é auspicioso). 

Portanto, liberdade, felicidade e toda a boa fortuna podem ser al- 
cançadas apenas através da rendição ao Senhor porque Ele é liberda- 
de plena, felicidade plena-e ventura plena, Semelhante liberação e 
felicidade também são ilimitadas e são comparadas ao céu, embora 
essa liberação e felicidade sejam infinitamente maiores do que o céu. 
Em nossa posição atual, podemos simplesmente entender a magnitude 
da grandeza quando ela é comparada ao céu. Não conseguimos medir 
o céu, mas a felicidade e a liberdade obtidas na associação com o 
Senhor são muito maiores do que o céu. Essa felicidade espiritual é 
tão grande que não pode ser medida, nem mesmo pelo próprio Senhor, 
e muito menos pelos outros. 

Nas escrituras está dito que brahma-saukhyam tv anantam: a feli- 
cidade espiritual é ilimitada, Aqui se diz que nem mesmo o Senhor 
pode medir essa felicidade. Isto não significa que o Senhor não pode 
medi-la e portanto seja imperfeito neste sentido. A verdadeira posição 
é que o Senhor pode medi-la, mas tendo-se em conta o conhecimento 
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absoluto, a felicidade no Senhor também é idêntica ao Senhor. Logo, 
a felicidade proveniente do Senhor pode ser medida pelo Senhor, 
mas a felicidade volta a aumentar, e o Senhor volta a medi-la, e então 
a felicidade volta a aumentar mais e mais, e o Senhor a mede mais 
emais, e nesse caso existe eternamente uma competição entre © au- 
mento e a medida, tanto que a competição nunca pára, mas continua 
ilimitadamente ad infinitum. A felicidade espiritual é anandâmbudhi- 
vardhanam, ou o oceano de felicidade que aumenta. O oceano material 
é estagnado, mas O oceano espiritual é dinâmico. No Caitanya-caritã- 
mta (Adi-lila, Quarto Capítulo), Kaviraja Gosvami descreve muito 
bem como este dinâmico oceano de felicidade espiritual aumenta na 
pessoa transcendental de Srimati Radharâni, a potência de prazer do 
Senhor Krsna. 


VERSO 37 
wapi ai ft fig 

d ma: ffm? ga: | 
amaa ARa 
Aaii aeai fras 3o 


nãham na yityam yad-rtâm gatim vidur 
na vamadevah kim utâpare surãh 

tan-mãyayã mohita-buddhayas tv idam 
vinirmitam câtma-samam vicaksmahe 


na-—nem; aham-—eu; yityam—todos vós, filhos; yat—cujos; rtâm-— 
verdadeiros; gatim—movimentos; viduh-—conhecemos; na-—nem; vã- 
madevah-—Senhor Siva; kim-—que; uta-—mais; apare—outros; surah-— 
semideuses; tat-—pela Sua; mãyayã-—pela energia ilusória; mohita— 
confundida; buddhayah-—com essa inteligência; tu—mas; idam— isto; 
vinirmitam—que é criado; ca—também; ãtma-samam-—em virtude 
da habilidade pessoal de alguém; vicaksmahe—observamos. 


TRADUÇÃO 
Se nem o Senhor Siva, nem tu, nem eu, podemos determinar 
os limites da felicidade espiritual, como podem outros semideuses 
conhecê-la? E porque todos nós estamos confundidos pela energia 
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ilusória externa do Senhor Supremo, é apenas de acordo com nossa 
habilidade individual que podemos ver este cosmos manifesto. 


SIGNIFICADO 

Mencionamos muitas vezes os nomes de doze autoridades seletas 
(dvadasa-mahãjana), cuja lista é encabeçada por Brahmã, Nãrada e 
oSenhor Siva respectivamente como o primeiro, segundo e terceiro 
mais importantes entre aqueles que conhecem algo sobre o Senhor 
Supremo. Outros semideuses, semi-semideuses, Gandharvas, Câranas, 
Vidyadharas, seres humanos ou asuras não podem saber tudo sobre 
as potências do Senhor Absoluto, Sm Krsna. Os semideuses, semi- 
semideuses, Gandharvas, etc., todos são pessoas altamente inteligentes 
nos planetas superiores; os seres humanos são habitantes dos planetas 
intermediários; e os asuras são habitantes dos planetas inferiores. 
Todos eles têm suas respectivas concepções e avaliações sobre a Ver- 
dade Absoluta, é isto também se aplica ao cientista ou ao filósofo 
empírico que fazem parte da sociedade humana. Todas essas enti- 
dades vivas são criaturas da natureza material, e consequentemente 
estão confundidas pela maravilhosa-manifestação dos três modos da 
natureza material. Essa perplexidade é mencionada no Bhagavad-gitã 
(7.13). Tribhir gunamayair bhâvair ebhih sarvam idam jagat: toda 
entidade, começando com Brahmã e indo até a formiga, está indivi- 
dualmente confundida pelos três modos da natureza material, a saber, 
bondade, paixão e ignorância. Todos pensam, em termos de capaci- 
dade individual, que este Universo, que se manifesta diante de nós, 
é tudo o que existe. E assim o cientista na sociedade humana do 'sé- 
culo vinte calcula a seu próprio modo o começo e o fim do Univer- 
so. Mas que podem os cientistas saber? Mesmo o próprio Brahmã 
certa vez ficou confuso, julgando-se o único Brahmã favorecido pelo 
Senhor, porém, mais tarde, pela graça do Senhor, ele passou a saber 
que também existem inúmeros Brahmãs mais poderosos, em univer- 
Sos muito maiores, situados além deste Universo, e juntos todos esses 
universos formam ekapãd-vibhiiti, ou um quarto da manifestação da 
energia criativa do Senhor. Os outros três quartos de Sua energia se 
manifestam no mundo espiritual, e então, o que pode o frágil cientis- 
ta, com um cérebro minúsculo, conhecer sobre a Absoluta Persona- 
lidade de Deus, o Senhor Krsna? Portanto, o Senhor diz-que mohitam 
nãbhijanati mam ebhyah param avyayam: confundidos por esses 
modos da natureza material, eles não podem entender que além destas 
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manifestações está uma Pessoa Suprema que é o controlador absoluto 
de tudo. Brahmã, Nárada e o Senhor Siva têm um considerável co- 
nhecimento sobre o Senhor, e portanto todos devem seguir as instru- 
ções dessas grandes personalidades ao invés de se satisfazerem com 
um cérebro minúsculo e suas descobertas recreativas, tais como as 
espaçonaves e outros desses produtos da ciência. Assim como a mãe 
é a única autoridade para identificar o pai de uma criança, do mesmo 
modo, a mãe Vedas, apresentada por uma autoridade reconhecida 
como Brahmã, Nárada ou Siva, é a única fonte para informar-nos 
sobre a Verdade Absoluta. 


VERSO 38 


qanman aa aA: | 
ad fafa aAa a aA M: l3 cil 


yasyavatãra-karmâni 
Bãyanti hy asmad-àdayah 

na yam vidanti tattvena 
tasmai bhagavate namah 


yasya-—cuja; avatâra--encarnação; karmâni—atividades; gãyan- 
ti=-cantam em glorificação; hi-—na verdade; asmat-adayah—pessoas 
como nós; na—não; yam-—a quem; vidanti-—conhecem; tattvena— 
cem por cento como Ele é; tasmai-—a Ele; bhagavate—à Personali- 
dade de Deus Sri Krsna; namah-—respeitosas reverências. 


TRADUÇÃO 
Ofereçamos nossas respeitosas reverências à Suprema Perso- 
nalidade de Deus, cujas encarnações e atividades glorificamos em 


nossos cânticos, embora seja muito difícil conhecê-lO plenamente 
como Ele é. 


SIGNIFICADO 
Está dito que o transcendental nome, forma, qualidade, passatem- 
pos, parafernália, personalidade, etc. não podem ser percebidos pelos 
sentidos materiais grosseiros. Mas quando os sentidos são purificados 
através do processo que consiste em ouvir, cantar, lembrar e adorar 
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Os pés de lótus da Deidade sagrada, ete., o Senhor revela-Se propor- 
cionalmente ao avanço da qualidade do serviço devocional (ye yathã 
mā prapadyante). Ninguém deve esperar que o Senhor seja um 
agente cumpridor de ordens que deve estar presente diante de nós 
logo que desejemos vê-lO. Devemos estar prontos para nos subme- 
termos aos deveres devocionais prescritos, seguindo o caminho mos- 
trado pelos antecessores na sucessão discipular de Brahmã, Nãrada e 
autoridades semelhantes. Assim como os sentidos progressivamente 
se purificam através do serviço devocional genuíno, o Senhor revela 
Sua identidade de acordo com o avanço espiritual do devoto. Mas 
alguém que: não está na linha de serviço devocional dificilmente pode 
percebê-lO, valendo-se de simples cálculos e especulações, filosófi- 
cas. Semelhante trabalhador esforçado talvez apresente um jogo de 
palavras diante de uma audiência, mas nunca pode conhecer a Supre- 
ma Personalidade de Deus em Seu aspecto pessoal. O Senhor afirmou 
claramente no Bhagavad-gitã que a pessoa pode conhecê-lO apenas 
através do serviço devocional, Ninguém pode conhecer o Senhor re- 
correndo a algum desafio material insolente, mas o devoto humilde 
pode satisfazer o Senhor com suas fervorosas atividades devocionais. 
Assim, o Senhor revela-Se proporcionalmente diante do devoto. O 
Senhor Brahmã, portanto, oferece suas respeitosa reverências como 
um mestre espiritual genuíno e nos aconselha-a seguir o processo de 


* Sravana e kirtana. Através deste simples processo; ou com o simples, 


fato de ouvir e cantar as glórias das atividades da encarnação do. 
Senhor, a pessoa pode na certa ver dentro de si mesma a identidade 
do Senhor. Já discutimos este assunto no volume um do Srimad-Bhãga- 
vatam, quando nos detivemos neste verso: 


tac chraddadhânã munayo 
jfiâna-vairâgya-yuktayã 
pasyanty âtmani catmânam 
bhaktyã sruta-grhitayã 
(Bhãg. 1.2.12) 


A conclusão é que ninguém pode conhecer na íntegra a Suprema 
Personalidade de Deus através de nenhum método, mas Ele pode ser 
visto e sentido parcialmente mediante o processo de serviço devocio- 
nal que consiste em ouvir, cantar, etc. 





| 
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VERSO 39 


EU AA: JET: RR RR O: l 
araea a aA RE NSN 


sa esa ādyah puruşah 
kalpe kalpe srjaty ajah 

ātmātmany ātmanātmānam 
sa samyacchati pâti ca 


sah—Ele; esah-—a própria; adyah—a Personalidade de Deus origi- 
nal; purusah--a encarnação Mahã-Visnu, uma porção plenária de Go- 
vinda, 'o Senhor Krsna; kalpe kalpe—em todo e cada milênio; srja- 
ti=cria; ajah—o não-nascido; atma-—eu; atmani—ao eu; ãtmanã-— 
pelo Seu próprio eu; ãtmânam-—o próprio eu; sah-—Ele; sariyaccha- 
ti--absorve; pãti--mantém; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Essa suprema Personalidade de Deus original, o Senhor $ri 
Krsna, expandindo Sua porção plenária como Mahã-Visnu, a pri- 
meira encarnação, cria esse cosmos manifestado, mas Ele é não- 
nascido. A criação, entretanto, ocorre nEle, e a substância e as 
manifestações materiais são todas Ele próprio. Ele as mantém 
por algum tempo e volta a absorvê-las dentro dEle. 


SIGNIFICADO 
A criação não é diferente do Senhor, e no entanto Ele não está na 
criação. Isto é explicado no Bhagavad-gitã (9.4) da seguinte maneira: 


mayã tatam idam sarvam 
jagad avyakta-mūrtinā 

mat-sthāni sarva-bhūtāni 
na cāhaħ teşv avasthitah 


O conceito impessoal acerca da Verdade Absoluta também é uma 
forma dò Senhor chamada avyakta-mūrti. Mūrti significa *‘forma’”’, 
mas porque Seu aspecto impessoal é inexplicável para os nossos sen- 
tidos limitados, Ele é a forma avyakta-mirti, e toda a criação repousa 
nesta forma inexplicável do Senhor; ou, em outras palavras, toda a 
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criação é o próprio Senhor, e a criação também não é diferente dEle, 
mas simultaneamente Ele, como a Personalidade de Deus original, 
Sm Krsna, está à parte da manifestação criada: O impersonalista en- 
fatiza a forma ou aspecto impessoal do Senhor e não acredita na per- 
sonalidade original do Senhor, mas os vaisnavas aceitam a'forma 
original do Senhor, e a forma impessoal é apenas um dos Seus as- 
pectos. Quanto ao Senhor, as concepções impessoal e pessoal existem 
simultaneamente, e esse fato é claramente descrito tanto no Bhagavad- 
gitã quanto no Srimad-Bhãgavatam, e também em outras escrituras 
védicas. Inconcebível para a inteligência humana, a idéia deve sim- 
plesmente ser aceita com base na autoridade das escrituras, e ela 
apenas pode ser percebida na prática através do progresso do serviço 
devocional ao Senhor, e nunca mediante especulação mental ou ló- 
gica indutiva. Os impersonalistas dependem mais ou menos da lógica 
indutiva, e portanto sempre permanece na escuridão de sua concepção 
sobre a Personalidade de Deus original, Sri Krsna: Seu conceito acer- 
cade Krsna não é claro, embora tudo seja nitidamente mencionado 
em todas as escrituras védicas. Com um pobre fundo de conhecimen- 
to, ninguém pode compreender a existência de uma forma pessoal 
original do Senhor que Se expande em tudo. Esta imperfeição deve- 
se, mais ou menos, à concepção material de que uma substância que 
se fragmenta em várias partes deixa de existir na forma original. 

A Personalidade de Deus original (adyah), Govinda, expande-Se 
como a encarnação Mahã-Visnu e repousa no Oceano Causal que Ele 
próprio cria. O Brahma-samhitã (5.47) confirma isto da seguinte ma- 
neira: 


yah kãranârmava-jale bhajati sma yoga- 
nidram ananta-jagad-anda-saroma-kiipah 

adhãra-$aktim avalambya parâm sva-mirtim 
govindam àdi-purusam tam aham bhajâmi 


O Senhor Brahmãji diz em seu Brahma-sarmhitã: *'Adoro Govinda, 
o Senhor primordial, que Se deita no Oceano Causal em Sua porção 
plenária como Mahã-Visnu, com todos os universos sendo gerados 
dos poros capilares de Seu corpo transcendental, e que aceita o sono 
místico da eternidade.” 

Assim, este Mahã-Visnu é a primeira encarnação na criação, e dEle 
geram-se todos os universos e produzem-se todas as manifestações 
materiais, uma após outra. O Oceano Causal é criado pelo Senhor como 
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omahat-tattva, assim como uma nuvem no-céu espiritual, e é apenas 
uma parte de Suas diferentes manifestações. O céu espiritual é uma 
expansão de Seus raios pessoais, e Ele também é a nuvem mahat- 
tattva. Ele deita-Se e gera os universos através de Sua respiração, e 
novamente, entrando em cada universo como Garbhodakasãyi Visnu, 
Ele cria Brahmã, Siva e muitos outros semideuses para à manutenção 
do Universo e volta a absorver tudo isso em Sua pessoa, como se 
confirma no Bhagavad-gitã (9.7): 


sarva-bhiitâni kaunteya 
prakrtim yânti mâmikim 

kalpa-ksaye punas tâni 
kalpâdau visrjâmy; aham 


“Ó filho de Kunti, quando a kalpa, ow- a duração da vida de Brahmā, 
termina, então todas as manifestações criadas entram em Minha pra- 
krti, ou energia, e novamente, quando desejo, a mesma criação ocorre 
através de Minha energia pessoal." 

5 A conclusão é que tudo isso não passa de manifestações das ener- 
gias pessoais inconcebíveis do Senhor, sobre as quais ninguém pode 
ter nenhuma informação completa. Já discutimos este ponto. 


VERSOS 40-41 


fig as qr qe araras, | 
ei quieres doi eaga 1go 
mÀ Rafa gaa: aea A | 
qa. anaa, A let 


visuddham kevalam jhiânam 
pratyak samyag avasthitam 

satyam pitrnam anãâdy-antam 
nirgunam nityam advayam 


rse vidanti munayah 
prasântâtmendriyasayah 

yadā tad evāsat-tarkais 
tirodhīyeta viplutam 


[Canto 2, Cap. 6 
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'višuddham—sem nenhum vestígio material; kevalam—puro e per- 
feito; jiânam-—conhecimento; pratyak-—onipenetrante; samyak-—por 
completo;-avasthitam-—situado; satyam-—verdade; púrnam-—absolu- 
ta; anâdi--sem começo algum; antam-—=e assim também sem final 
algum; nirgunam-—desprovido de modos materiais; nityam-—eterno; 
advayam-—sem rival algum; rse--ó Nãrada, 'ó grande sábio; vidan- 
fi-—-eles podem apenas entender; munayah-—os' grandes pensadores; 
prasânta--apaziguado; atma-—eu; indriya—sentidos; aAsayãh-—abri- 
gados; yada--enquanto; tat-— isso; eva-—decerto; asat-—infundados; 
tarkaih-—argumentos; tirah-dhiyeta-—desaparece; viplutam-—distor- 
cidos. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus é puro, estando livre de todas as con- 
taminações de vestígios materiais. Ele é a Verdade Absoluta e a 
corporificação do conhecimento pleno e perfeito. Ele é onipene- 
trante, sem começo nem fim, e sem rival. ó Nārada, ó grandè 
sábio, os grandes pensadores poderão conhecê-lO quando estive- 


rem inteiramente livres de todos os anseios materiais e quando 
estiverem abrigados sob os sentidos imperturbáveis. Caso con- 
trário, através de argumentos infundados, tudo é distorcido, e o 
Senhor desaparece de nossa visão. 


SIGNIFICADO 

Eis aqui uma estimativa do Senhor, sem levar em conta Suas ati- 
vidades transcendentais nas criações materiais temporárias. ‘A filo- 
sofia māyāvāda tenta designar © Senhor como contaminado por um 
corpo material quando Ele aceita formas de encarnações. Essa espé- 
cie de conotação é completamente negada aqui através da explicação 
de que a posição do Senhor é pura e imaculada em todas as circuns- 
tâncias. Segundo a filosofia mãyavâda, a alma espiritual, quando co- 
berta pela ignorância, é designada como jiva, mas quando livre dessa 
ignorância ou necedade ela imerge na existência impessoal da Ver- 
dade Absoluta. Mas aqui se afirma que o Senhor é eternamente o 
símbolo de conhecimento pleno e perfeito. Esta é'a Sua especiali- 
dade: liberdade perpétua de todas as contaminações materiais. Isto dis- 
tingue o Senhor das entidades vivas comuns individuais, que têm a 
tendência de se subordinarem à ignorância e assim aceitar designações 
materiais. Nos Vedas, afirma-se que o Senhor é vijianam anandam, 
pleno de bem-aventurança e conhecimento. As almas condicionadas 
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jamais podem ser comparadas a Ele porque essas almas individuais 
têm a tendência a se contaminar. Embora após a liberação a entidade 
viva possa existir com a mesma qualidade do Senhor, sua própria ten- 
dência de tornar-se contaminada, a qual o Senhor nunca tem, torna a 
entidade viva individual diferente do Senhor, Nos Vedas, afirma-se 
que suddham apãpa-viddham: à atmã individual polui-se com o pe- 
cado, mas o Senhor nunca Se contamina com pecados. O Senhor é 
comparado ao poderoso Sol. O Sol nunca é contaminado por nenhuma 
substância infecciosa porque ele-é muito poderoso. Ao contrário, as 
substâncias infectadas são esterilizadas pelos raios do sol. Do mesmo 
modo, o Senhor nunca é contaminado pelos pecados; ao contrário, as 
entidades vivas pecaminosas tornam-se descontaminadas através do 
contato como Senhor. Isso significa que o Senhor também é onipe- 
netrante' como o Sol; e eis por que a palavra pratyak é usada neste 
verso; Nada está excluído da existência das expansões das potências 
do Senhor. O: Senhor está dentro-de tudo, e tudo está abrangido nEle, 
mas Ele não Se “deixa perturbar pelas- atividades das: almas indivi- 
duais»: Portanto, Ele-é infinito, e as entidades vivas são infinitesimais. 
Nos Vedas, diz-se que apenas o Senhor existe independentemente, e 
que todas as outras existências dependem dEle. Ele é o reservatório 
que produz a capacidade de todos existirem; Ele é a Verdade Suprema 
de todas as outras verdades categóricas. Ele é a fonte da opulência de 
todos, e portanto ninguém pode igualar-se a Ele em opulência. Sendo 
pleno-de todas as -opulências, a saber, riqueza, fama, força, beleza, 
conhecimento e-renúncia, com certeza Ele é a Pessoa Suprema. E 
como é uma pessoa, Ele tem muitas qualidades pessoais, embora seja 
transcendental aos modos materiais. Já discutimos a afirmação itthar- 
bhūta-guno harih (Bhāg. 1.7.10). Suas qualidades transcendentais 
são tão atrativas que mesmo as almas liberadas (atmãrâmas) também 
se sentem atraídas a elas. Embora possua todas as qualidades pessoais, 
Ele no-entanto é onipotente. Portanto, pessoalmente, Ele nada tem a 
fazer, pois tudo está sendo executado por Suas energias onipotentes. 
Isso é- confirmado pelos: mantras védicos: parãsya saktir vividhaiva 
sSriiyate svabhãviki jhâna-bala-kriyã ca. Isto sugere Sua forma espiri- 
tual específica, que nunca pode ser experimentada pelos sentidos ma- 
teriais. Ele pode ser visto apenas quando os sentidos são; purificados 
pelo serviço devocional (yam evaisa vrnute tena labhyah). Nesse 
caso, sob muitos aspectos existem diferenças básicas entre o Senhor 
e as entidades vivas. Ninguém pode ser comparado ao Senhor, como 
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os Vedas declaram (ekam evadvitiyam brahma, dvaitãd vai bhayam 
bhavati). O Senhor não tem competidor, e Ele nada tem a temer de 
algum outro ser, tampouco pode alguém igualar-se a Ele. Embora Ele 
seja a raiz de todos os outros seres, existem diferenças básicas entre 
Ele e os outros seres. Caso contrário, não teria sido necessário afir- 
mar no verso anterior que ninguém pode conhecê-lO cem por cento 
como Ele é (na yam vidanti tattvena). Neste verso também se explica 
que ninguém pode compreendê-lO na-íntegra, mas aqui se mencio- 
na a qualificação para compreendê-lO até certo ponto. Somente os 
prasântas, ou os devotos imaculados do Senhor, podem conhecê-lO 
em maior proporção. A razão é que tudo o que os devotos exigem 
em suas vidas é servir obedientemente ao Senhor, enquanto todos os 
outros, a saber, os filósofos empíricos, os místicos e os trabalhadores 
Hruitivos, todos basicamente fazem alguma exigência, e nesse caso 
não podem viver em paz. O trabalhador fruitivo quer recompensa 
pelo seu trabalho; o místico quer alguma perfeição na vida; e'o fi- 
lósofo empírico quer imergir na existência do Senhor. De alguma 
maneira, enquanto houver desejo 'de gozo dos sentidos, não haverá 
oportunidade de viver em paz; ao contrário, através de argumentos 
sespeculativos secos e desnecessários, tudo fica distorcido, e assim o 
“Senhor afasta-Se: ainda: mais de nossa compreensão:: Os especulado- 
-Tes áridos, entretanto, devido 'ao fato de; seguirem os princípios de 
austeridade e penitência, podem conhecer até certo ponto-os aspectos 
impessoais do Senhor, mas não há possibilidade de que compreen- 
dam Sua forma última como Govinda porque apenas os amalâtma- 
nas, ou as pessoas completamente livres de pecados, podem aceitar o 
serviço devocional puro ao Senhor, como se confirma no Bhagavad- 
gitã (7.28): 


yesâri tv anta-gatam pãpam 
janânâm punya-karmanâm 

te dvandva-moha-nirmuktã 
bhajante mãm drdha-vratãh 


VERSO 42 


ani: GU TA 
Is EMA: aguada | 





352 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2; Cap. 6 


za Aad g afogar 
fue e eia aca qa: IBRI 


ādyo 'vatãrah purusah parasya 

kãlah svabhãvah sad-asan-manas ca 
dravyam vikãro guna indriyâni 

virãt svarãt sthãsnu carisnu bhiimnah 


âdyah-—primeira; avatârah-—encarnação; purusah-—Kãranâmava- 
Sayi Visnu; parasya-—do Senhor; kãlah-—=tempo; svabhãvah-—espaço; 
sat-—resultado; asat-—causa; manah-—mente; ca-—também; dravyam-— 
elementos; vikãrah-—ego material; gunah--modos da natureza; in- 
driyâni—sentidos; virãt-—o corpo completo; svarãt-—Garbhodakasayi 
Visnu; sthãsnu-—inerte; carisnu-—móvel; bhiimnah-—do Senhor Su- 
premo. 





TRADUÇÃO 
Káãranãrnavasayi Visnu é a primeira encarnação do Senhor 
Supremo e é o mestre do tempo eterno, do espaço, da causa e dos 
efeitos, da mente, dos elementos, do ego material, dos modos da 
natureza, dos sentidos, da forma universal do Senhor, de Garbho- 


dakasáyi Visnu e da soma total de todos os seres vivos, móveis e 
inertes. 


SIGNIFICADO 

Até aqui já se discutiu muitas vezes que a criação material não é 
permanente. A criação material é apenas uma exibição temporária da 
energia material do Deus Todo-Poderoso. É preciso haver essa mani- 
festação material, pois nela é dada uma chance às almas condiciona- 
das que não desejam se associar com o Senhor na relação de serviço 
transcendental amoroso. Essas almas condicionadas rebeldes não têm 
permissão de entrar na vida liberada, na existência espiritual, porque 
no íntimo não desejam servir. Ao contrário, elas querem desfrutar 
como deuses de imitação. Constitucionalmente, as entidades vivas 
são servos eternos do Senhor, mas algumas delas, abusando de sua 
independência, não querem servir; portanto, elas têm permissão de 
desfrutar da natureza material, que'se chama maya, ou ilusão. Ela se 
chama ilusão porque os seres vivos sob as garras de mayã não são 
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de fato os desfrutadores, embora pensem que sejam, pois estão ilu- 
didos por maya. Essas entidades vivas iludidas recebem a certos in- 
tervalos a oportunidade de retificarem sua mentalidade pervertida 
que as induz a quererem tornar-se falsos mestres da natureza mate- 
rial, e recebem nos Vedas lições sobre sua relação eterna com o Su- 
premo Senhor Krsna (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Logo, a 
Criação temporária da manifestação material é uma exibição da ener- 
gia material do Senhor, e para administrar todo o espetáculo o Senhor 
Supremo encarna como Kãranârnavasayi Visnu, assim como um ma- 
gistrado é designado pelo governo para administrar temporariamente 
determinados afazeres. Esse Karanârnavasayi Visnu causa a manifes- 
tação da criação material, lançando um olhar sobre Sua energia mate- 
rial (sa aiksata). No primeiro volume deste livro, j comentamos até 
certo ponto a explicação do verso jagrhe paurusam riipam. A dura- 
ção do jogo ilusório da criação material chama-se uma kalpa, e já 
discutimos a ocorrência da criação kalpa após kalpa. Através de Sua 
encarnação e das atividades de Suas potências, os ingredientes com- 
pletos da criação, a saber, tempo, espaço, causa, resultado, mente, os 
elementos grosseiros e sutis e seus modos interacionais da natureza 
— bondade, paixão e ignorância — e depois os sentidos e sua fonte 
reservatória, a gigantesca forma universal como a segunda encarnação 
Garbhodakasayi Visnu, e todos os seres vivos, móveis e estacioná- 
rios, que surgem da segunda encarnação, tornam-se todos manifestos. 
Em última análise, todos esses elementos criativos e a própria criação 
são simples manifestações das potências do Senhor Supremo; nada é 
independente do controle do Senhor Supremo. Essa primeira encar- 
nação na criação material, a saber, Kāraņāmavaśāyī Visnu, é a parte 
plenária da Personalidade de Deus original, Sri Krsna, descrita no 
Brahma-samhitã (5.48) da seguinte maneira: 


yasyaika-nisvasita-kâlam athãâvalambya 
jīvanti loma-vilajã jagad-anda-nãthãh 

visnur mahan sa iha yasya kalã-viseso 
govindam àdi-purusam tam aham bhajâmi 


Todos os inúmeros universos são mantidos apenas durante o período 
respiratório de Maha-Visnu, ou Kãranãrnavasayi Visnu, que é apenas 
uma parte plenária de Govinda; a Personalidade de Deus original, o 
Senhor Krsna. 
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VERSOS 43-45 


a wi a SA RAM 
ae À mae! 
aaam: AANE 
gear: die 
ear 
à IRAT: 
X a atea: fàgt 
aaia aa: l 
IÀ aA RTTA- 
parea a gel 
aa AR AA- 
Ama sa maa | 
AAN 
qdo Mo ETAC gil 


ahari bhavo yajña ime prajesā 
dakşādāayo ye bhavāäd-ādäāyaś ca 

svarloka-pālāh khagāloka-pālā 
nrloka-pālās talāloka-pālāh 


gandharva-vidyādhara-cãāranesā 
ye yakşa-rakşöraga-nāga-näthāh 

ye vã rsinãm rsabhãh pitrnam 
daityendra-siddhesvara-dânavendrah 

anye ca ye preta-pisãca-bhiita- 
kismânda-yâdo-mrga-paksy-adhisah 





yat kifica loke bhagavan mahasvad 
ojah-sahasvad balavat ksamivat 

sri-hri-vibhity-atmavad adbhutârnam 
tattvam param ripavad asva-ripam 


aham-—eu próprio (Brahmãji); bhavah-Senhor' Siva; yajfiah-— 
Senhor Visnu; ime-—todos esses; prajã-isãh-—o pai dos seres vivos; 
daksa-adayah-—Daksa, Marici, Manu, etc.; ye—esses; bhavat-—tu 


[Canto 2, Cap. 6 
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mesmo; âdayah ca—e os celibatários (Sanat-kumãra e seus irmãos); 
svarloka-palãh-—os líderes dos planetas celestiais; khagaloka-palah-— 
os líderes dos viajantes espaciais; nrloka-palah-—os líderes da hu- 
manidade; talaloka-palãâh-—os líderes dos planetas inferiores; gan- 
dharva-—os habitantes de Gandharvaloka; vidyādhara—os habitantes 
do planeta Vidyâdhara; cãrana-isãh—os líderes dos Cãranas; ye— 
bem como outros; yaksa--os líderes dos Yaksas; raksa-—demônios; 
uraga-—serpentes; nãga-nãthah-—os líderes de Nãgaloka (abaixo da 
Terra); ye-outros; va-—também; rsinâm-—dos sábios; rsabhãh—os 
principais; pitinam--dos antepassados; daitya-indra-—líderes dos ateís- 
tas; siddha-isvara-—líderes dos planetas Siddhaloka (homens do espa- 
ço); dânava-indrãah-—líderes dos não-arianos; anye —além deles; ca— 
também; ye—aqueles; preta-—corpos mortos; pisaca-—espíritos ma- 
lignos; bhūra—gênios; kūsmānda—um tipo especial de espírito ma- 
ligno: yâdah-—seres aquáticos; mrga-—animais; paksi-adhisah-—águias 
gigantes; yat-—qualquer coisa; kim ca—e tudo; loke—no mundo; 
bhagavat—que possui bhaga, ou poder extraordinário; máhasvat— 
de um grau especial; ojah-sahasvat—destreza mental e sensual es- 
pecífica; balavat—que possui força; ksamāvat—dotado dè clemência; 
$ri-—beleza; hri--envergonhado de atos ímpios; vibhiti—riqueza; 
ãtmavat-—que possui inteligência; adbhuta-—-maravilhosa; arnam-— 
raça; fattvam-—verdade específica; param--=transcendental; ripavat-— 
como que a forma de; asva-riâpam-—não a forma do Senhor. 





TRADUÇÃO 

Eu próprio [Brahmã], o Senhor Siva, o Senhor Visnu, os grandes 
geradores de seres vivos como Daksa e Prajápati, vós próprios 
[Nárada e os Kumáãras), os semideuses celestiais como Indra e 
Candra, os líderes dos planetas Bhúrloka, os líderes dos planetas 
terrestres, os líderes dos planetas inferiores, os líderes dos pla- 
netas Gandharva, os líderes dos planetas Vidyâdhara, os líderes 
dos planetas Cãranaloka, os líderes dos Yaksas, Rakşas e Ura- 
gas, os grandes sábios; os grandes demônios, os grandes ateístas 
eos grandes astronautas, bem como os corpos mortos, os espíri- 
tos malignos, os satãs, os gênios, os kismândas, os grandes seres 
aquáticos, os grandes animais selvagens e os grandes pássaros, 
etc. — em outras palavras, tudo o que possua algum extraordiná- 
rio poder, opulência, destreza mental e perceptiva, força, clemên- 
cia, beleza, modéstia, opulência e educação, com ou sem forma — 
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pode parecer a verdade específica e a forma do Senhor, mas de 
fato não o é. Tudo isso é apenas um fragmento da potência trans- 
cendental do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Aqueles mencionados na lista acima, começando comi o'nome de 
Brahmaji, a primeira criatura viva dentro do Universo, indo até-o 
Senhor-Siva, Senhor Visnu, Nárada e outros poderosos semideuses, 
homens, 'super-homens, sábios, rsis e outras criaturas inferiores de 
extraordinária força e opulência, incluindo os corpos mortos, os satãs, 
os espíritos malignos, os gênios, os seres aquáticos, os pássaros e os 
animais selvagens, podem parecer ser o Senhor Supremo, mas na ver- 
dade nenhum deles é o Senhor Supremo; cada um deles possui apenas 
um fragmento das grandes potências do Senhor Supremo. O homem 
menos inteligente fica surpreso ao ver as ações maravilhosas dos 
fenômenos materiais, assim como os aborígenes ficam com medo de 
um grande trovão, de uma grande e gigantesca figueira-de-bengala, 
ou de uma imponente cordilheira na selva. Esses seres humanos não 
desenvolvidos ficam cativados com uma simples exibição de uma pe- 
queníssima quantidade da potência do Senhor. Uma pessoa ainda mais 
avançada é cativada pelos poderes dos semideusese deusas. Portanto, 
aqueles que estão simplesmente surpresos com os poderes de algo na 
criação do Senhor, sem nenhuma informação verdadeira sobre o pró- 
prio Senhor, são conhecidos como saktas, ou adoradores dos grandes 
poderes. O cientista moderno também se deixa cativar pelas maravi- 
lhosas ações e reações dos fenômenos naturais e por isso-também é 
um sakta. Essas pessoas de grau inferior aos poucos elevam-se até 
tornarem-se sauriyas (adoradores: do deus do Sol) ou ganapatyas 
(adoradores da massa-da população como janatã-janãrdana où då- 
ridra-nãrãyana, ete., sob'a forma de Gânapati)-e depois elevam-se à 
plataforma em que se adora o Sènhor Śiva ém busca da:älma sempre 
existente, e em'seguida atingem a fase de adoração-ao Senhor Visnu, 
a-Superalma; etc., sem nenhuma informação sobre Govinda, o Senhor 
Krsna, que-é o Senhor Visnu original. Em outros: métodos, alguns 
são adoradores da raça; da nacionalidade, dos pássaros, dos animais 
selvagens, dos espíritos malignos, dos satãs, etc. A adoração geral a 
Sanideva; o senhor da condição aflita, e a Sitaladevi, a deusa da va- 
ríola, também é comum para'a massa da população, é existem muitos 
tolos que adoram a massa da população ou a classe de homens:pobres. 
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Assim, diferentes pessoas, sociedades e comunidades, etc. adoram al- 
guma das manifestações potentes do Senhor, aceitando erroneamente 
que o objeto poderoso é Deus. Mas neste verso Brahmaj adverte que 
nenhum deles é o Senhor Supremo; eles são apenas plumas empres- 
“tadas do original e todo-poderoso Senhor Śrī Krsna. Quando o Senhor 
aconselha no Bhagavad-gitã que adoremos unicamente a Ele, deve- 
se entender que adorar o Senhor Krsna inclui adorar tudo oque foi 
mencionado, porque Ele, o Senhor Krsna, inclui todos: 

| Quando os textos védicos descrevem que o Senhor não tem forma, 
deve-se entender que todas essas formas acima mencionadas, dentro 
da experiência do conhecimento universal, são apenas diferentes ma- 
nifestações das potências transcendentais do Senhor, e nenhuma delas 
de fato representa a forma transcendental do Senhor: Mas quando o 
Senhor realmente desce à Terra ou a qualquer parte dentro do Univer- 
so, a classe de homens menos inteligentes também O confunde com 
um deles, e assim imagina que a Transcendência 'não tem forma ou 
é impessoal. De fato, o Senhor não é amorfo, tampouco pertence a 


alguma das múltiplas formas experimentadas dentro das formas uni- 
versais: A pessoa deve tentar conhecer a verdade sobre o Senhor, se- 
guindo as instruções de Brahmãji. 


VERSO 46 


mra aum amais 
Saami gera dai | 

agai antera 
agf a SMA MH IRA 


pradhânyato yan rsa amananti 
lilavataran purusasya bhamnah 

ãpiyatam karna-kasãya-Sosãn 
anukramisyé ta imãn supesan 


prâdhanyatah-—principalmente; yan—todas aquelas; rse—ó Nāra: 
da; amananti—adoração; lila-—passatempos; avatãran-—encarnações; 
purugasya-—da Personalidade de Deus; bhiimnah—o Supremo; apiya- 
tâm-—para ser saboreado por ti; karna-—ouvidos; kaşāya—assuntos 
sórdidos; sosãn-—aquilo que evapora; anukramisye—descreverei uma 
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após outra; te-—eles; imãn—como eles estão em meu coração; si- 
pesan—todos agradáveis de ouvir. 


TRADUÇÃO 
Ó Nãrada, passarei agora a descrever, uma após outra, as en- 
carnações transcendentais do Senhor conhecidas como lilã-avatã- 
ras. Ouvir sobre suas atividades neutraliza todos os assuntos 
sórdidos acumulados no ouvido. Esses passatempos são agradá- 
veis de ouvir e devem ser saboreados. Portanto, eles estão em 
meu coração, 


SIGNIFICADO 

Como se afirmou no começo do Srimad-Bhãgavatam (1.5.8), nin- 
guém pode ficar plenamente satisfeito:com o que ouve enquanto não 
receber a oportunidade de ouvir sobre as atividades transcendentais do 
Senhor. Logo, Brahmãji também tenta, neste verso, enfatizar quão im- 
portante é narrar os passatempos transcendentais que o Senhor desem- 
penha quando Ele vem e Se manifesta aqui na superfície dos planetas 
materiais. Toda entidade viva tema tendência de ouvir: mensagens 
agradáveis, e nesse caso quase todos nós somos inclinados a ouvir 
notícias e conversas difundidas pelas estações de rádio. Mas a dj 
culdade é que no íntimo ninguém fica satisfeito ao ouvir todas essas 
mensagens. A causa dessa insatisfação é a incompatibilidade da men- 
sagem com o âmago da alma viva. Esta literatura transcendental é 
especialmente preparada por Srila Vyâsadeva para satisfazer ao má- 
ximo a população em geral, narrando-lhe as atividades do Senhor, 
como $ri Narada Muni instruiu a Srila Vyàsadeva. Essas atividades 
do Senhor têm duas variedades principais. Uma se refere à manifesta- 
ção mundana da força criativa material, e a outra trata de Seus pas- 
satempos desempenhados por diferentes encarnações de acordo com 
o tempo e o lugar. Existem inúmeras encarnações do Senhor, como 
as ondas que constantemente se formam e se desfazem num rio. As 
pessoas menos inteligentes sentem mais interesse pelas forças criati- 
vas do Senhor no mundo material, e, estando desconectadas de sua 
relação com-o Senhor, apresentam muitas teorias da criação em nome 
da pesquisa científica. Os devotos do; Senhor, entretanto, sabem muito 
bem como as forças criativas ocorrem entre si através da ação e 
reação da energia material do Senhor. Portanto, eles sentem mais 
interesse pelas atividades transcendentais do Senhor desempenhadas 
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aquando Ele encarna na superfície do mundo material. O Srimad-Bhãga- 
vatam é a história dessas atividades do Senhor, e as pessoas que se 
interessam em ouvir o Srimad-Bhãgavatam limpam seus corações, 
eliminando a sujeira mundana que ficou acumulada. No mercado, 
existem mil e uma publicações irrefletidas, mas a pessoa que se in- 
teressa pelo $rimad-Bhãgavatam não sente nenhuma atração por esses 
textos sórdidos. $ri Brahmãji tenta então narrar os passatempos das 
principais encarnações do Senhor para que Nãrada possa tomá-los 
como néctar transcendental. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O Purusa- 
sukta é confirmado” 











CAPÍTULO SETE 


Encarnações anunciadas 
com funções específicas 


VERSO 1 


ANI 
qia: ARa i, 

miet ad ameaga: d 
amia smR 
d gnia TaN zan IIRI 


brahmovāca 
yatrodyatah ksiti-taloddharanâya bibhrat 

kraudim tanum sakala-yajfi 
antar-mahãrnava upãgatam à 
tam darnstrayâdrim iva vajra-dharo dadãra 


































brahmã uvaca—o Senhor Brahmã disse; yatra—naquela ocasião 
(quando); udyatah—tentou; ksiti-tala—o planeta Terra; uddhara- 
nãya-—com o propósito de erguer; bibhrat-—assumiu; kraudim—pas- 
satempos; tanum-—forma; sakala—total; yajfia-mayim-—sacrifícios que 
abrangem tudo; anantah—o Tlimitado; antar—dentro do Universo; 
mahã-arnave-—o grande Oceano Garbha; upãgatam-—tendo chegado 
a; ãdi-—o primeiro; daityam—demônio; tam-—a ele; darhstrayã-—com 
a presa; adrim-—as montanhas voadoras; iva—como; vajra-dharah-— 
o controlador dos raios; dadãra-—trespassou. 








TRADUÇÃO 

O Senhor Brahmã disse: Quando o Senhor ilimitadamente po- 
deroso assumiu a forma de um javali como um passatempo, sim- 
plesmente para erguer o planeta Terra, que estava submerso no 
grande oceano do Universo chamado Garbhodaka, o primeiro 
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demônio [Hiranyãksa] apareceu, e o Senhor o trespassou com 
Sua presa. 


SIGNIFICADO 

Desde o início da criação, os demônios e os semideuses, ou os vais- 
navas, são sempre as duas classes de seres vivos que dominam os 
planetas dos universos. O Senhor Brahmã é o primeiro semideus, 
e Hiranyãksa é o primeiro demônio neste Universo. É somente sob 
certas condições que os planetas flutuam como bolas sem peso, e 
logo que estas condições são perturbadas, os planetas podem cair no 
Oceano Garbhodaka, que cobre a metade do Universo. A outra meta- 
de é a abóboda esférica dentro da qual existem os inúmeros sistemas 
planetários. O fato de os planetas flutuarem no ar sem peso deve-se à 
constituição interna dos globos, e a perfuração modemizada da terra 
para extrair petróleo é'uma espécie de perturbação causada pelos de- 
mônios modernos e pode provocar uma reação deveras prejudicial à 
Terra flutuante, Perturbação semelhante foi criada anteriormente pelos 
demônios encabeçados por Hiranyâksa (o grande explorador da cor- 
rida do ouro), e a Terra perdeu sua condição antigravitacional e caiu 
no Oceano Garbhodaka, O Senhor, como mantenedor de toda a cria- 
ção do mundo material, assumiu portanto a forma de um gigantesco 
javali com um focinho proporcional e ergueu a Terra, tirando-a de 
dentro da água de Garbhodaka. Sri Jayadeva Gosvâmi, um grande 
poeta vaisnava, canta da seguinte maneira: 





vasati dasana-Sikhare dharani tava lagnã 
sasini kalanka-kaleva nimagnã 

kesava dhrta-Siakara-ripa 
Jaya jagadisa hare 


“*Ó Kesava! Ó Senhor Supremo que assumiu uma forma de javali! 
Ó Senhor! O planeta: Terra apoiado em Tuas presas parecia à Lua 
coberta de manchas.” 

Semelhante sintoma é de uma encarnação do Senhor. A encarna- 
ção do Senhor não é uma idéia inventada por homens devaneadores 
que, com sua imaginação, criam uma encarnação. A encarnação do 
Senhor aparece em certas circuristâncias extraordinárias como a 'oca- 
sião acima mencionada, e a encarnação realiza úma tarefa que-não é 
sequer imaginável pelo minúsculo cérebro da humanidade. Os cria- 
dores modernos de tantas encarnações baratas podem prestar atenção 
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naverdadeira encarnação de Deus como o javali gigantesco com um 
focinho adequado para carregar o planeta Terra. 

Quando o Senhor apareceu para erguer a Terra, o demônio cha- 
imado Hiranyãksa tentou perturbar as funções metódicas do Senhor, 
e portanto ele foi trespassado pelas presas do Senhor e morreu. De 
acordo com Srila Jiva Gosvâmi, o demônio Hiranyâksa foi morto 
pelas mãos do Senhor. Portanto, sua versão é que, após ser morto 
pelas mãos do Senhor, o demônio foi trespassado pela presa: Srila 
Vigvanãtha Cakravartt Thãkura confirma esta versão. 


VERSO 2 


a RETINA TA 
arma ferra | 

da aee N 
erra aa RRR: N RI 


jāto rucer ajanaāyaāt suyamān suyajña 
ākūti-sūnur amarân atha daksinâyâm 

loka-trayasya mahatim aharad yad àrtim 
svayambhuvena manunã harir ity aniktah 


jâtah-—nasceu; ruceh—da esposa do Prajâpati; ajanayat-—gerou; 
suyamãn—encabeçados por Suyama; suyajiah-—Suyajfia; akiiti-sinuh— 
do filho de Akúiti; amarân-—os semideuses; atha-—assim; daksinãyâm— 
na esposa chamada Daksinã; loka-—os sistemas planetários; traya- 
sya-—dos três; mahatim-—enormes; aharat-—diminuiu; yat-—todas 
essas; ãrtim-—aflições; svayambhuvena-—pelo Manu chamado Svãyam- 
bhuva; manunã-—pelo pai da humanidade; harih-—Hari; iti—assim; 
aniiktah-—chamado. 


TRADUÇÃO 
No ventre de sua esposa Akúti, o Prajápati primeiramente 
gerou Suyajña, e então no ventre de sua esposa Daksinã, Suyajfia 
gerou semideuses, encabeçados por Suyama. Suyajfia, como In- 
dradeva, diminuiu enormes misérias nos três sistemas planetá- 
rios [superior, inferior e intermediário], e porque diminuiu essas 
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misérias do Universo, mais tarde foi chamado de Hari por Svāyam- 
bhuva Manu, o grande pai da humanidade. 


SIGNIFICADO 

s Para 'impedir que as pessoas devaneadoras e menos inteligentes 
inventem encarnações de Deus que não são autorizadas, também se 
menciona nas escrituras reveladas autorizadas 'o nome do pai da 
encarnação; genuína. Portanto, ninguém pode ser aceito como uma 
encarnação do Senhor seo nome do seu pai, bem como o nome da 
aldeia ou lugar onde ele aparece não é mencionado pelas escrituras 
autorizadas. No Bhãgavata Purâna, o nome da encarnação de Kalki, 
que ocorrerá dentro de quase quatrocentos mil anos, é mencionado 
juntamente com o nome de Seu pai e o nome da aldeia na qual Ele 
aparecerá. Um homem são, “portanto, não aceita nenhuma edição 
barata de uma encarnação sobre à qual as escrituras autorizadas não 
fazem referência alguma. 


VERSO 3 


ad qo fi goai 

A ai aiena | 
SA NATA GRAE- 

aAa a aiea nAz 1 3 N 


jajñe ca:kardama-grhe dvija devahūtyām 
stribhih samam navabhir atma-gatim sva-matre 

dice yayâtma-samalam guna-sanga parkam 
asmin vidhiiya kapilasya gatim prapede 


jajfie-—nasceu; ca—também; kardama-—o Prajâpati chamado Kar- 
dama; grhe-—na casa de; dvija—ó brâhmana; devahiityâm-—no ventre 
de Devahiti; stribhih-—por mulheres; samam-—acompanhado por; na- 
vabhih-—por nove; atma-gatim-—compreensão espiritual; sva-mãtre— 
à Suaprópria mãe; dce—-falou; yayã-—=através da qual; atma-sama- 
lam-—coberturas da alma espiritual; guna-sanga--associada com os 
modos da natureza; pankam-—lama; asmin--esta própria-vida; vi 
dhiiya-—sendo limpa de; kapilasya-—do Senhor Kapila; gatim—libe- 
ração; prapede-—alcançou. 
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TRADUÇÃO 
Juntamente com outras nove mulheres [irmãs], o Senhor apare- 
ceu então como a encarnação Kapila, o filho do prajāpati brāh- 
maņa Kardama e de sua esposa, Devahūti. Ele falou à Sua mãe 
sobre a auto-realização, através da qual, naquele mesmo período 
de vida, ela ficou inteiramente limpa da lama dos modos mate- 
riais e desse modo alcançou a liberação, o caminho de Kapila. 


SIGNIFICADO 

As instruções que o Senhor Kapila transmitiu à Sua mãe Devahūti 
são plenamente descritas no. Terceiro Canto (Capítulos 25-32) do 
Srimad-Bhãgavatam, e qualquer um-que siga as instruções pode al- 
cançar a mesma liberação obtida por Devahílti. O Senhor falou o 
Bhagavad-gitã, e desse modo Arjuna alcançou a auto-realização, e 
mesmo hoje em dia qualquer pessoa que seguir o caminho de Arjuna 
também poderá beneficiar-se tanto quanto Sm Arjuna, As escrituras 
destinam-se a este propósito. As pessoas tolas e sem inteligência dão 
suas próprias interpretações, recorrendo à sua imaginação, e assim 
desencaminham seus seguidores, fazendo-os permanecer no calabou- 
ço da existência material. Entretanto, pelo simples; fato de seguir as 
instruções transmitidas pelo Senhor Krsna ou pelo Senhor Kapila, a 
pessoa pode obter o benefício máximo, mesmo hoje em dia. 

A palavra ãtma-gatim é significativa porque expressa o conheci- 
mento perfeito acerca do Supremo. Ninguém deve se satisfazer com 
o simples conhecimento da igualdade qualitativa entre o Senhor é o 
ser vivo. Todos devem procurar conhecer o Senhor tanto quanto per- 
mita o limitado conhecimento individual. É impossível que o Senhor 
seja perfeitamente conhecido como Ele é, mesmo por pessoas libera- 
das como Siva ou Brahmã, e muito-menos por outros semideuses ou 
homens deste mundo. Todavia, seguindo os princípios dos grandes 
devotos e as instruções contidas nas escrituras, é possível desenvol- 
ver um extenso conhecimento: dos aspectos do Senhor. Sua Onipo- 
tência Kapila, a encarnação do Senhor, deu à Sua mãe completas 
instruções sobre a forma pessoal do Senhor, ë desse modo ela com- 
preendeu a forma pessoal do Senhor e conseguiu alcançar um lugar 
no Vaikunthaloka onde o Senhor Kapila predomina. Toda encarna- 
ção do Senhor tem Sua própria morada no céu espiritual. Portanto, o 
Senhor Kapila também tem Seu planeta Vaikuntha individual. O céu 
espiritual não é vazio. Existem inúmeros planetas Vaikuntha, e em 
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cada um deles o Senhor, através de Suas inúmeras expansões, predo- 
mina; os devotos puros que ali estão também vivem no mesmo es- 
tilo do Senhor e de Seus associados etemos. 

Quando o Senhor desce pessoalmente ou através de Suas expan- 
sões plenárias pessoais, semelhantes encarnações são chamadas ariisa, 
kalā, guna, yuga e 'manvantara, é quando os associados do Senhor 
advêm por ordem do Senhor, essas encarnações são chamadas encar- 
nações saktyãvesa. Mas em todos os casos, todas as encarnações são 
respaldadas pelas afirmações invulneráveis das escrituras autoriza- 
das, e não pela fértil imaginação de algum propagandista interessei- 
ro. Essas encarnações do Senhor, em qualquer das categorias acima 
mencionadas, sempre declaram que a Suprema Personalidade de Deus 
é a verdade última. A concepção impessoal acerca da verdade supre- 
ma é apenas um processo que serve para negar que o Senhor tenha 
forma, pois nesse caso, segundo os impersonalistas, a verdade supre- 
ma estaria associada a um conceito mundano. 

As entidades vivas, através de sua própria constituição, estão no 
mesmo nível espiritual do Senhor, ea única diferença entre eles é 
que o Senhor sempre é supremo e puro, sem contaminação dos modos 
da natureza material, ao passo que as entidades vivas sujeitam-se a 
contaminar-se pela associação com os modos materiais de bondade, 
paixão e ignorância. Essa contaminação imposta pelos modos mate- 
riais pode ser completamente eliminada através do conhecimento, 
através da renúncia e através do serviço devocional. Serviço devocio- 
nal ao Senhor é a meta última, e portanto aqueles que estão diretamen- 
te ocupados no serviço devocional ao Senhor não apenas adquirem o 
necessário conhecimento em ciência espiritual, mas também livram-se 
do vínculo material e assim, alcançando completa liberação, são pro- 
movidos ao reino de Deus, como se afirma no Bhagavad-gitã (14.26): 





mãm ca yo 'vyabhicãrena 
bhakti-yogená sevate 

sa gunãn samatityaitân 
brahma-bhiiyâya kalpate 


Mesmo sem estar na fase liberada, a entidade viva pode ocupar-se 
diretamente no transcendental serviço amoroso à Personalidade de 
Deus, o Senhor Krsna, ou às Suas expansões plenárias, tais como 
Rãma e Narasirmha. Assim, à medida: que aperfeiçoa esse serviço 
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devocional transcendental, o devoto progride definitivamente rumo a 
brahma-gatim ou atma-gatim, e acaba alcançando kapilasya gatim, 
ouia morada do Senhor, sem dificuldade. Tamanha é a potência anti- 
séptica do serviço devocional ao Senhor que ela pode neutralizar a 
infecção material mesmo na vida atual do devoto. O devoto não pre- 
cisa esperar seu próximo nascimento para só então alcançar completa 
liberação. 
VERSO 4 


aamin AE qu 
caia a aaa | 


We 


atrer apatyam abhikânksata âha tusto 
darto mayâham iti yad bhagavân sa dattah 
yat-pâda-parnkaja-parâga-pavitra-dehã 
yogarddhim ãpur ubhayim yadu-haihayadyah 


atreh—do sábio Atri; apatyam—progênie; abhikanksatah-—tendo 
orado, pedindo; dha-—disse isto; tustah--estando satisfeito; dattah— 
oferecido; mayã-—por mim; aham—eu próprio; iti—assim; yat-— 
porque; bhagavan—a Personalidade de Deus; sah-—Ele; dattah—Dat- 
tâtreya; yat-pada-—alguém cujos pés; parnkaja-—lótus; parãga-—poeir g 
pavitra—purificado; dehāh—corpo; yoga—místico; rddhim—opulên- 
cia; āpuh—obtiveram; ubhayīm—para ambos os mundos; yadu—o 
pai da dinastia Yadu; haihaya-adyah-—e outros, como o rei Haihaya. 








TRADUÇÃO 
O grande sábio Atri orou, pedindo progênie, e o Senhor, estan- 
do satisfeito com ele, prometeu encarnar como filho de Atri, Dat- 
tátreya [Datta, o filho de Atri]. E pela graça dos pés de lótus do 
Senhor, muitos Yadus, Haihayas, etc. ficaram tão purificados que 
obtiveram bênçãos materiais e espirituais. 


SIGNIFICADO 
As relações transcendentais entre a Personalidade de Deus eas 
entidades vivas são eternamente estabelecidas em cinco diferentes 
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atitudes afetivas, conhecidas como santa, dasya, sakhya, vãtsalya e 
miâdhurya. O sábio Atri mantinha com o Senhor a afeição conhecida 
como vatsalya, e portanto, como resultado de sua perfeição devocio- 
nal, sentia-se inclinado para ter a Personalidade de Deus como seu 
filho. O Senhor aceitou a sua oração, e entregou-Se como filho de 
Atri. Semelhante: relação em que o Senhor torna-Se o filho de Seus 
devotos puros pode ser citada em muitos exemplos. E como é ilimi- 
tado, o Senhor tem um número ilimitado de devotos que são Seus 
pais. Na verdade, o Senhor é o pai de todas as entidades vivas, mas 
por afeição transcendental e amor entre o Senhor e Seus devotos, o 
Senhor sente mais prazer em tornar-Se filho de um devoto do que em 
tornar-Se o pai de alguém. O pai de fato serve ao filho, ao passo que 
o filho apenas exige que seu pai Ihe preste todas as espécies de ser- 
viço; portanto, © devoto puro que sempre está disposto a servir ao 
Senhor quer que Ele seja seu filho, e não seu pai. O Senhor também 
aceita esse serviço prestado pelo devoto, e assim o devoto torna-se 
mais do que o Senhor. Os impersonalistas desejam tornar-se unos 
com o Supremo, mas os devotos tornam-se mais do que o Senhor, 
pois sobrepujam o desejo do maior monista. Os pais e outros paren- 
tes do Senhor alcançam todas as opulências místicas automaticamente 
devido à sua relação íntima com o Senhor. Essas opulências incluem 
todos os aspectos do gozo material, da salvação e dos poderes místi- 
cos. Portanto, o devoto do Senhor não empreende nenhum esforço que 
vise apenas a isto, evitando assim desperdiçar o precioso tempo de 
sua vida. Por isso, é preciso que o precioso tempo de nossa vida seja 
plenamente ocupado no transcendental serviço amoroso ao Senhor. 
Então, outras conquistas desejáveis são automaticamente obtidas. Mas 
mesmo após adquirir essas conquistas, a pessoa deve precaver-se 
contra o perigo das ofensas aos pés dos devotos. O exemplo vívido 
é Haihaya, que alcançou toda essa perfeição do serviço devocional, 
porém, devido à sua ofensa aos pés de um devoto, foi morto pelo 
Senhor Parasurâma. O Senhor tornou-Se o filho do grande sábio Atri 
e ficou conhecido como Dattatreya. 














VERSO 5 


ai t Aaea à 
Ata ata a eis 


Encarnações anunciadas 


memga Aee 
REI TE gi aaa NSI 


taptam tapo vividha-loka-sisrksayã me 
âdau sanãt sva-tapasah sa catuh-sano "bhit 
prak-kalpa-samplava-vinastam ihâtma-tattvamn 
samyag jagâda munayo yad acaksatâtman 


taptam—tendo me submetido a austeridades; tapah-—penitências; 
vividha-loka-—diferentes sistemas planetários; sisrksayãa-—desejando 
criar; me—minhas; adau-—primeiramente; sanãt-—da Personalidade 
de Deus; sva-tapasah-—em virtude de minhas próprias penitências; 
sah-—Ele (o Senhor); catuh-sanah-—os quatro celibatários, chamados 
Sanat-kumãra, Sanaka, Sanandana e Sanãtana; abhiit-—apareceram; 
prak--anterior; kalpa-—criação; samplava-—na inundação; vinastam-— 
devastada; iha-—neste mundo material; ãtma—o espírito; tattvam-— 
verdade; samyak-—por completo; jagâda-—-manifestou-se; munayah— 
sábios; yat—aquilo que; acaksata-—viram claramente; ãtman—o es- 
pírito. 


TRADUÇÃO 

Para criar diferentes sistemas planetários, tive de me submeter 
a austeridades e penitências, e o Senhor, estando assim satisfeito 
comigo, encarnou em quatro sanas [Sanaka, Sanatkumãra, Sa- 
nandana e Sanãtana). Na criação anterior, a verdade espiritual 
foi devastada, mas os quatro sanas explicaram-na com tanta pro- 
priedade que de imediato os sábios perceberam a verdade com 
toda a clareza. 


SIGNIFICADO 

As orações Visnu-sahasra-nâma mencionam os nomes do Senhor 
como sanãt e sanatanatama. Qualitativamente, o Senhor e-as entida- 
des vivas são sanâtana, ou eternos, mas o Senhor é sanãtana-tama, 
ou o eterno em grau superlativo. As entidades vivas são positivamen- 
te sanatana, mas não superlativamente, porque as entidades vivas 
sujeitam-se a cair na atmosfera em que não há eternidade. Portanto, 
as entidades vivas são quantitativamente diferentes do sanãtana su- 
perlativo, o Senhor. 
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A palavra san também é usada no sentido de caridade; portanto, 
quando tudo é dado em caridade ao Senhor, o Senhor reciproca, en- 
tregando-Se ao devoto. Isto também é confirmado no Bhagavad-gitã 
(4.11): ye yathã mam prapadyante. Brahmãji quis criar toda a situa- 
ção cósmica como ela era no milênio anterior, e porque na última 
devastação o conhecimento acerca da Verdade Absoluta foi totalmen- 
te eliminado do Universo, ele desejou que o mesmo conhecimento 
fosse reinstituído; caso contrário, a criação não teria nenhum signi- 
ficado. Porque o conhecimento transcendental é uma necessidade 
primordial, em cada milênio dacriação as almas eternamente condi- 
cionadas'recebem a oportunidade de liberar-se. Pela graça do Senhor, 
Brahmãji cumpriu esta missão quando os quatro sanas, a saber, Sa- 
naka; Sanatkumãra, Sanandana e Sanãtana, apareceram como seus 
quatro filhos. Esses quatro sanas eram encarnações do conhecimento 
do-Senhor Supremo, e nesse caso explicaram o conhecimento trans- 
cendental: com tanta propriedade que todos os sábios puderam de 
imediato assimilar este conhecimento sema menor dificuldade. Se- 
guindo os passos dos quatro Kumãras, à pessoa pode imediatamente 
ver a Suprema Personalidade de Deus dentro de si mesma. 


VERSO 6 


ma augfimiafio geat 
ma a R aana: | 

TRANNE TAY 
teagan RAA: A 


dharmasya daksa-duhitary ajanista miirtyâm 
nãriyano nara iti sva-tapah-prabhãvah 

drstvatmano bhagavato niyamávalopam 
devyas tv ananga-prianã ghatitum na Sekuh 





dharmasya-—de Dharma (o controlador dos princípios religiosos); 
daksa-—Daksa, um dos Prajápatis; duhitari-—na filha; ajanista-—nasce- 
ram; miirtyâm-—chamada Mirti; narãyanah-—Nãrâyana; narah-—Nara; 
iti—assim; sva-tapah—penitências pessoais; prabhāvah—força; drs- 
tva-—vendo; atmanah-—de Sua própria; bhagavatah—da Personalidade 
de Deus; niyama-avalopam—quebrando o voto; devyah-—beldades 
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celestiais; tu-—mas; ananga-prtanãh—companheiras de Cupido; ghati- 
tum-—acontecer; na-—nunca; sekuh-—tornaram possível. 


TRADUÇÃO 
» Para manifestar Seu método pessoal de austeridade e peni- 
fência, Ele apareceu nas formas gêmeas de Nãrãyana e Nara no 
ventre de Múrti, esposa de Dharma e filha de Daksa. Beldades 
celestiais, as companheiras de Cupido, foram tentar quebrar Seus 
votos, mas não obtiveram êxito, pois viram que muitas beldades 
como elas emanavam dEle, a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O Senhor, sendo a fonte de tudo o que existe, também é a origem 
de todas as austeridades e penitências. Grandes votos de austeridades 
são seguidos por sábios que desejam alcançar êxito na auto-realiza- 
ção. -A vida humana destina-se a essa tapasya, como grande voto de 
celibato, ou brahmacarya. Na rígida vida de tapasya, não há lugar 
para a associação com mulheres. E como a vida humana destina-se 
atapasya, a auto-realização, a verdadeira civilização humana, como 
é concebida pelo sistema de sanâtana-dharma ou a escola em que há 
quatro castas e quatro ordens de vida, prescreve três etapas de vida 
em que a pessoa deve rigorosamente afastar-se das mulheres. Na or- 
ganização de um desenvolvimento cultural progressivo, pode-se di- 
vidir a vida em quatro etapas: celibato, vida familiar, afastamento 
e renúncia. Durante a primeira fase da vida, que vai até os vinte e 
cinco anos de idade, um homem pode ser treinado como brahmacári 
soba orientação de um mestre espiritual genuíno só para entender 
que a mulher é a verdadeira força que nos ata à existência material. 
Se quiser sair do cativeiro material e da vida condicionada, a pessoa 
deve livrar-se da atração pela forma feminina: A mulher, ou o belo 
sexo, é o princípio que encanta as entidades vivas, e a forma mas- 
culina, especialmente o ser humano, destina-se à auto-realização. O 
mundo inteiro: move-se sob o erñcanto da atração feminina, e logo 
que se une com uma-mulher,-o homem cai vítima do cativeiro mate- 
rial, atado a um nó muito apertado. Os desejos de assenhorear-se do 
mundo material, na embriaguez do falso sentido de propriedade, come- 
çam especificamente logo após a união do homem com uma mulher. 
Os desejos de adquirir uma casa, possuir terra, ter filhos e tornar-se 
proeminente na sociedade, a afeição pela comunidade e pela terra 





372 Śrīmad-Bhāgavatam [Canto 2; Cap. 7 


natal, e o anseio por riqueza, que são fantasmagorias ou sonhos ilu- 
sórios, estorvam o ser humano, e assim ele é impedido de progredir 
rumo à auto-realização, a verdadeira meta da vida. O brahmacãri, ou 
um menino a partir dos cinco anos de idade, especialmente das castas 
superiores, a saber, filho de pais eruditos (os brãhmanas), de pais 
administradores (os ksatriyas), ou de pais mercadores ou produtores 
(osvaisyas), é treinado até os vinte e cinco anos de idade sob os cui- 
dados de um guru ou preceptor genuíno, e seguindo uma disciplina 
rigorosa, ele passa a entender os valores da vida ao mesmo tempo em 
que aprende a subsistir: O brahmacãri então tem permissão de diri- 
gir-se ao lar e ingressar na vida de casado, desposando uma mulher 
qualificada. Mas há muitos brahmacaãris que não se dirigem ao lar 
para tornarem-se chefes de família, mas continuam-a vida de nais- 
fhika-brahmacâris, sem nenhuma ligação com mulheres. Eles aceitam 
aordem de sannyãsa, oua ordem de vida renunciada, sabendo muito 
bem que o convívio com mulheres é um fardo desnecessário que im- 
pede a auto-realização. Como o desejo sexual é muito forte em uma 
certa época da vida, o guru pode permitir que o brahmacãri se case; 
essa licença é dada a um brahmacãri que não consegue prosseguir 
como naisthika-brahmacãri e o guru genuíno pode impor essas dis- 
criminações: 'É preciso programar ur coerente planejamento fami- 
liar. Um chefe de família que, ao se associar com-uma mulher, segue 
as restrições contidas nas escrituras, após ter se submetido a um com- 
pleto treinamento de bráhmacarya, não pode ser um chefe de família 
que age como os cães e os gatos. Semelhante chefe de família, após 
os cinquenta anos dè idade, deve afastar-se da companhia de mulhe- 
res, aceitando vānaprastha para aprender a viver sozinho sem asso- 
ciar-se com mulheres. Quando a prática se completa, o mesmo chefe 
de família retirado torna-se um sannyãsi, estritamente afastado das 
mulheres, mesmo de sua esposa. Fazendo uma análise de tudo o que é 
necessário para a pessoa afastar-se de mulheres, parece que a mulher 
é um empecilho à auto-realização, e o Senhor apareceu como: Nã- 
rãyana para ensinar o princípio pelo  qual:se deve cumprir um voto 
navida para afastar-se de mulheres. Os semideuses, sentindo inveja 
da vida austera dos brahmacārīs estritos, tentavam fazê-los quebrar 
seus votos, enviando mensageiros de Cupido. Mas no caso do Senhor, 
essa tentativa foi um fracasso, pois as beldades celestiais viram que 
o Senhor pode produzir inúmeras dessas beldades através de Sua po- 
tência mística interna e que consequentemente Ele não precisava Se 
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deixar atrair externamente por outras. Existe um provérbio comum 
de que um confeiteiro nunca sente atração por doces. O confeiteiro, 
+ que sempre está fazendo doces, tem pouco desejo de comê-los; igual- 
mente, o Senhor, através de Suas potências de prazer, pode produzir 
inúmeras beldades espirituais, sem ficar nem um pouco atraído pelas 
falsas beldades da criação material. A pessoa que não entende alega 
| tolamente que o Senhor Krsna desfrutou de mulheres em Sua rãsa-lilã 
em Vrndãvana, ou de Suas dezesseis mil esposas em Dvãrakã. 


VERSO 7 


m qufa fitas teem 

i aga à a qa | 
disd ate aa fatia 

qm: mig gaa aa: aA NS N 


kāmam dahanti krtino nanu roşa-drşțyā 
rosam dahantam uta te na dahanty asahyam 
so 'yam yad antaram alam pravisan bibheti 
kamah katham nu punar asya manah srayeta 


kâmam—luxúria; dahanti—castigam; krtinah-—personalidades va- 
lentes e grandiosas; nanu—mas; rosa-drstya-—com um olhar furioso; 
rosam-—ira; dahantam—sendo subjugado; uta-—embora; te-eles; 
na—não podem; dahanti—sobrepujar; asahyam-— intolerável; sah— 
isto; ayam—Ele; yat—porque; antaram—dentro de; alam-—entre- 
tanto; pravisan—entrando; bibheti—tem medo de; kâmah-—luxú- 
ria; katham—como; nu-—na realidade; punah-—de novo; asya-—Sua; 
manah-—mente; srayeta-—refugiar-se em. 








TRADUÇÃO 4 
Personalidades valentes e grandiosas como o Senhor Siva podem, 
com seus olhares furiosos, sobrepujar a luxúria e subjugá-la, 
entretanto não podem se livrar dos devastadores efeitos de sua 
própria ira. Semelhante ira jamais pode entrar no coração dEle 
[o Senhor], que está acima de tudo isto. Logo, como pode a lu- 
xúria refugiar-se em Sua mente? 
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_ SIGNIFICADO 

Quando o Senhor Siva se- ocupava em meditação rigorosamente 
austera, Cupido, o semideus da luxúria, disparou sua flecha-do dese- 
jo-sexual. O Senhor Siva, ficando então irado contra ele, olhou para 
Cupido com muita raiva, e imediatamente o corpo de Cupido foi ani- 
quilado. Embora fosse tão poderoso, o Senhor Siva foi incapaz de 
livrar-se dos efeitos dessaiira. Mas no comportamento do Senhor Visnu 
não há nenhum episódio/em que tal-ira apareça. Ao contrário, Bhrgu 
Muni testou a tolerância do Senhor, chutando de propósito Seu peito, 
mas ao invés de ficar zangado com Bhrgu Muni, o Senhor lhe pediu 
perdão, dizendo que a perna de Bhrgu Muni poderia ter sido gra- 
vemente machucada porque Seu peito é muito duro. O Senhor ficou 
marcado com o pé de bhrgu-páda como sinal de tolerância. O Senhor, 
portanto, nunca é afetado por nenhuma espécie de ira, logo, como 
pode haver lugar para luxúria, que é menos forte que a ira? Quando 
a luxúria ou o desejo não são satisfeitos, a ira aparece, mas na ausên- 
cia de ira como pode haver lugar para luxúria? O Senhor é conhecido 
como ãpta-kâma, ou alguém que sozinho pode satisfazer Seus próprios 
desejos. Ele não precisa da ajuda de ninguém para satisfazer Seus 
desejos. O Senhor é ilimitado, e portanto Seus desejos também são 
ilimitados. Com exceção do Senhor, todas as entidades vivas são 
limitadas sob todos os aspectos; como então pode o limitado satis- 
fazer os desejos do ilimitado? A conclusão é que a Absoluta Perso- 
nalidade de Deus não tem luxúria nem ira, e mesmo que às vezes o 
Absoluto manifeste a luxúria e ira, isso deve ser considerado uma 
bênção absoluta. 


VERSO 8 


fa: arakan qum 
acisi AR aA | 
am aaa gR UA qa 
Ron: aaa gagi CN 


viddhah sapatny-udita-patribhir anti rajão 
bãlo “pi sann upagatas tapase vanâni 

tasmã adãd dhruva-gatim grnate prasanno 
divyah stuvanti munayo yad upary-adhastãt 
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viddhah-atormentado por; sapafni—uma co-esposa; udita-pro- 
nunciadas por; patribhih-—com palavras ásperas; -ânti—bem diante; 
rájfiah—do rei; balah-—um menino; api—-embora; san—-sendo assim; 
upagatah-—submeteu-se a; tapase-—rigorosas penitências; vanâni-—-em 
Juma grande floresta; tasmai-—portanto; adãt-—deu como recompensa; 
dhruva-gatim-—um caminho até o planeta Dhruva; grnate-—quando 
Lhe pediram em oração; prasannah-—estando satisfeito; divyah-—ci- 
dadãos dos planetas superiores; stuvanti—oram; munayah--grandes 
sábios; yat—por causa disso; upari-—-acima; adhastãt-—abaixo. 


TRADUÇÃO 
Sendo insultado pelas ásperas palavras que a co-esposa do rei 
falou mesmo em sua presença, o príncipe Dhruva, embora fosse 
apenas um menino, submeteu-se a rigorosas penitências na flo- 
resta. E o Senhor, estando satisfeito com sua oração, concedeu- 
lhe o planeta Dhruva, que é adorado pelos grandes sábios, que 
vivem nas regiões superiores e inferiores. 


SIGNIFICADO 

Certa vez, quando tinha apenas ċinco anos de idade, o príncipe 
Dhruva, um grande devoto e filho de Mahãrâja Uttânapãda, estava 
sentado no colo de seu pai. Sua madrasta não gostou de ver o rei 
acariciando seu enteado, e por isso ela-o repeliu, dizendo que ele não 
podia ter o direito de sentar-se no colo-do rei porque não nascera do 
ventre dela: O menininho sentiu-se insultado com este ato de sua ma- 
drasta. Tampouco seu pai esboçou alguma reação, pois estava muito 
apegado à sua segunda esposa. Após este incidente, o príncipe Dhruva 
dirigiu-se à sua própria mãe e reclamou. Sua verdadeira mãe também 
não podia tomar nenhuma providência contra este comportamento 
insultuoso, e assim ela chorou: O menino perguntou à'sua mãe como 
ele poderia ocupar o trono real de seu pai, e a própria rainha respon- 
deu que somente o Senhor poderia ajudá-lo. O menino indagou onde 
o Senhor poderia ser visto, e a rainha respondeu que ouviu dizer que 
o Senhor às vezes é ivisto pelos grandes sábios na densa floresta. O 
pequenino príncipe decidiu ir à floresta para realizar rigorosas peni- 
tências a fim de alcançar seu objetivo. 

O príncipe Dhruva realizou uma estrita espécie de penitência sob 
a instrução de seu mestre espiritual, Sri Nãrada Muni, a quem a Per- 
sonalidade de Deus incumbiu deste propósito específico. O príncipe 
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Dhruva foi iniciado por Nãrada no canto do hino composto de de- 
zoito letras, a saber, om namo bhagavate vasudevãya, e o Senhor 
Vãsudeva encarou como Prsnigarbha, a Personalidade de Deus com 
quatro braços, e concedeu ao príncipe umplaneta específico, situado 
acima das sete estrelas. O princípe Dhruva, após alcançar sucesso em 
suas práticas, viu o Senhor face a face, e ficou contente com o fato 
de-que todas as suas necessidades foram satisfeita: 

Oplaneta concedido ao príncipe Dhruva Mahãrãja é um planeta 
Vaikuntha fixo, instalado na-atmosfera material por vontade do Senhor 
Supremo, Vasudeva. Este planeta, embora dentro do mundo material, 
não será aniquilado no momento da devastação, mas permanecerá 
fixoem'seu lugar. E como é um planeta Vaikuntha que jamais será 
aniquilado, ele é adorado até mesmo pelos cidadãos das sete estrelas 
situadas “abaixo do planeta Dhruva, bem como até mesmo pelos ci- 
dadãos dos planetas que estão acima do planeta Dhruva. O planeta 
de Maharsi: Bhrgu está situado acima do planeta Dhruva. 

Então, o Senhor encarou como Prsnigarbha só para satisfazer um 
devoto puro do Senhor. E o príncipe Dhruva alcançou esta perfeição 
com o simples canto do hino acima mencionado, após ser iniciado 
por outro devoto puro; Nárada. Uma personalidade séria pode assim 
alcançar à perfeição máxima, encontrar-se com o Senhor e alcançar 
seu objetivo com a'simples orientação de um devoto puro, que auto- 
maticamente se aproxima quando alguém tem a séria determinação 
de encontrar-se com o Senhor por todos os meios. 

A descrição das atividades do príncipe Dhruva podem ser lidas 
minuciosamente no Quarto Canto do Srimad-Bhãgavatam. 


VERSO 9 


aged fina 
feeen A arag, | 

anA à g q À 
pra em fada S 


yad venam utpatha-gatarı dvija-vākya-vajra- 
nisplusta-paurusa-bhagarm niraye patantam 

trâtvârthito jagati putra-padarm ca lebhe 
dugdhã vasiúni vasudhã sakalâni yena 
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yat-=quando; venam—ao rei Vena; utpatha-gatam-—afastando-se 
do caminho da retidão; dvija—dos brãhmanas; vãkya-—palavras de 
maldição; vajra--relâmpago; nisplusta=-sendo queimado pelas; pau- 
rusa-—pgrandes ações; bhagam-—opulência; niraye—ao inferno; pa- 
tantam-—descendo; trtva-—liberando; arthitah-—recebendo essas ora- 
ções; jagati--no mundo; putra-padam—a posição do filho; ca—bem 
como; lebhe--alcançou; 'dugdhã-—explorou; vasúni-—produtos; va- 
sudhã-—a terra; sakalâni--todas as espécies de; yena-—por quem. 


TRADUÇÃO 

Mahārāja Vena afastou-se do caminho da retidão, e os brâhma- 
nas castigaram-no com a maldição relâmpago. Com isso, o rei 
Vena foi queimado com suas boas ações e opulência e estava a 
caminho do inferno. O Senhor, por Sua misericórdia imotivada, 
desceu como seu filho, chamado Prthu, libertou do inferno o 
condenado rei Vena, e explorou a terra, extraindo como produtos 
todas as espécies de colheitas. 


SIGNIFICADO 

De acordo' com o sistéma de varnãsrama-dharma, os brâhma- 
nas piedosos e eruditos eram os guardiães naturais da sociedade. Os 
brâhmanas, com seu erudito trabalho amoroso, instruía os reis admi- 
nistradores a governarem o país em completa retidão, e assim o regi- 
me caminhava como um perfeito governo para o bem-estar comum. 
Os reis ou administradores Kksatriyas sempre consultavam o conse- 
lho de'brãhmanas eruditos. Eles'nunca eram monarcas autocráticos. 
As escrituras como o Manu-sarnhitã e outros livros autorizados dos 
grandes sábios continham princípios orientadores próprios para go- 
vernar os súditos, e não havia necessidade de que pessoas menos in- 
teligentes inventassem um código de leis em nome da democracia. A 
massa de pessoas menos inteligentes tem pouquíssimo conhecimento 
de seu próprio bem-estar, 'assim como uma criança tem pouquíssi- 
mo conhecimento de seu futuro bem-estar. O pai experiente guia a 
criança inocente rumo ao caminho do progresso, e tal qual uma crian- 
ça, a massa de pessoas precisa de semelhante orientação. Os códigos 
que estabelecem"o padrão de bem-estar já estão no Manu-sarhitã e 
outros textos védicos. Ao aconselharem os reis, os brāhmanas erudi- 
tos recorriam a esses livros de conhecimento padronizado e tomavam 
como referência a situação específica de tempo-e lugar. Semelhantes 
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brãhmanas não eram servos pagos pelo rei, e- por isso tinham força 
pára impor'ao rei os princípios das escrituras. Este sistema continuou 
até a época de Mahãraja Candragupta, e o brãhmana Cânakya era 
seu primeiro-ministro que não recebia remuneração alguma. 

Mahãraja Vena não aderiu a este princípio de governo e desobede- 
ceu aos brâhmanas eruditos. Os brãâhmanas magnânimos não eram 
egoístas, mas cuidavam do bem-estar completo de todos os súditos. 
Eles queriam castigar o rei Vena por sua má conduta e assim oraram 
ao Senhor Todo-Poderoso bem como amaldiçoaram o rei. 

Vida longa, obediência, boa reputação, retidão, perspectivas de 
promoção aos planetas superiores e bênçãos das grandes personali- 
dades são todas aniquiladas através da simples desobediência a uma 
grande alma. A pessoa deve tentar estritamente seguir os passos das 
grandes almas. Mahãrâja Vena tornou-se um rei, indubitavelmente 
devido às boas ações que ele praticou no passado, mas porque deli- 
beradamente negligenciou as grandes almas; ele foi punido, perdendo 
todas as conquistas acima mencionadas: No Vamana Purâna, descre- 
ve-se plenamente a história de Mahãrãja Vena e sua degradação. Ao 
ficar sabendo da condição infernal dé séu pai, Vena, que sofria de 
lepra na família deum mleccha, Mahārāja Prthu imediatamente levou 
o antigo rei para purificar-se em Kuruksetra, aliviando-o de todos os 
sofrimentos: 

Mahãrája Prthu, uma encarnação de Deus, desceu para atender a 
oração dos brâhmanas, pois viria retificar as desordens sobre a Terra. 
Ele produziu todos os tipos de colheitas. Mas, ao mesmo tempo, exe- 
cutou'o dever:de um filho que libera seu pai, tirando-o das condições 
infernais. A palavra putra significa aquele que liberta do; inferno, 
chamado put: Este é um filho digno. 


VERSO 10 
ARE am gag- 
Alaan aae eaaa l 
A: aa A 
SA: ERN: REAR: ol 


nābher asāv rşabha āsa sudevi-sūnur 
yo vai cacāra sama-drg jada-yoga-caryām 
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yat pãramahamsyam rsayah padam âamananti 
svasthah prasânta-karanah parimukta-sangah 


nãbheh-—por meio de Mahãraja Nabhi; asau-—a Personalidade de 
Deus; rsabhah-—Rsabha; âsa-—tomou-Se; sudevi—-Sudevi; siânuh-—o 
filho de; yah-—quem; vai-—decerto; cacãra—realizou; sama-drk— 
equilibrada; jada-—material; yoga-caryâm-—prática de yoga; yat— 
a qual; paramaharsyam-—a fase de perfeição máxima; rsayah—os 
sábios eruditos; padam-—situação; amananti—aceitam;  svasthah-— 
situado no eu; prasânta—suspensos; karanah-—os sentidos materiais; 
parimukta-—perfeitamente liberados; sarigah-—contaminação material. 


TRADUÇÃO 
O Senhor apareceu como o filho de Sudevi, a esposa do rei 
Nabhi, e era conhecido como Rsabhadeva. Ele realizou yoga ma- 
terialista que serve para equilibrar a mente. Essa fase também 
é aceita como a situação de liberação mais perfeita, na qual a 
pessoa se situa em seu próprio eu e fica inteiramente satisfeita. 


SIGNIFICADO 

Entre os muitos tipos de práticas místicas para alcançar a'auto- 
realização, o processo de jada-yoga também é aceito pelas autorida- 
des. Essa jada-yoga consiste em práticas através das quais a pessoa 
se torna tal qual uma pedra bruta para evitar afetar-se pelas reações 
materiais. Assim como uma pedra é indiferente a todas as espécies 
de investidas e reinvestidas das situações externas, do mesmo modo, 
a pessoa pratica jada-yoga, tolerando a dor que é voluntariamente 
infligida no corpo material. Esses yogis, entre muitos métodos de 
autoflagelação, arrancam os pêlos de seu rosto, sem barbearem-se 
e sem a ajuda de nenhum instrumento. Mas o verdadeiro propósito 
desta prática de jada-yoga é livrar-se de toda a afeição material e 
situar-se completamente no eu. Na fase final de sua vida, o impe- 
rador Rsabhadeva vagava como um mudo louco, não se deixando 
afetar por nenhuma espécie de maus:tratos corpóreos. Vendo-o como 
um louco, vagando nu com cabelo comprido e barba longa, as crian- 
ças e homens menos inteligentes nas ruas cuspiam nele e urinavam 
em seu corpo. Ele se deitava sobre seu próprio excremento e ficava 
imóvel. Mas o excremento de seu corpo era fragrante como o aroma 
de flores perfumadas, e uma pessoa'sânta o reconheceria como um 
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paramaharnsa, alguém na fase máxima-de perfeição humana. Entre- 
tanto, a pessoa que não consegue tornar seu excremento perfumado 
não deve imitar o imperador Rsabhadeva. A prática de jada-yoga foi 
possível para Rsabhadeva e outros no mesmo nível de perfeição, mas 
essa prática extraordinária é impossível para um homem comum. 

O verdadeiro propósito de jada-yoga, como se menciona aqui neste 
verso, é prasanta-karanah, ou subjugar os sentidos. Todo o processo. 
de yoga, qualquer que seja o título que receba, serve para controlar 
os desenfreados sentidos materiais e assim preparar a pessoa para a 
auto-realização. Especificamente nesta era, esta jada-yoga não pode 
ter nenhum valor prático, mas por outro lado a prática de bhakti-yoga 
é viável porque é deveras apropriada para esta era. O simples método 
de ouvir a fonte correta, o Srimad-Bhãgavatam, levará a pessoa à 
fase de máxima perfeição ióguica. Rsabhadeva era filho do rei Nabhi 
emeto do rei Agnidhra, e foi o pai do rei Bharata, cujo nome serviu 
para que este planeta Terra fosse chamado de Bhãrata-varsa. A mãe 
de Rsabhadeva também era conhecida como Merudevi, embora seu 
nome seja aqui mencionado como Sudevi. Às vezes se propõe que 
Sudevi era outra esposa do rei Nabhi, mas como em outras passagens 
menciona-se que o rei Rsabhadeva é filho de Merudevi, é claro que 
Merudevi e Sudevi são a/mesma pessoa conhecida por nomes: dife- 
rentes. 


VERSO 11 


tn get ais apl? 


satre mamaãsa bhagavãn haya-Sirasâtho 
saksãt sa yajhia-purusas tapaniya-varnah 

chandomayo makhamayo "khila-devatâtmã 
vaco babhiivur usatih svasato 'sya nastah 





satre—na cerimônia de sacrifício; mama—minha; asa-—apareceu; 
bhagavân-—a Personalidade de Deus; haya-sirasã-—-com Sua cabeça 
equina; atha--assim; saksat-—diretamente; sah—Ele; yajiia-purusah-—a 
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pessoa que fica satisfeita com a realização de sacrifícios; tapaniya— 
dourado; varnah-—matiz; chandah-mayah-—hinos védicos personifi- 
cados; makha-mayah-—sacrifícios personificados; akhila—tudo o que 
existe; devata-àtmã-—a alma dos semideuses; vacah-—sons; babhii- 
vuh-—tornam-se audíveis; usarih-—muito agradáveis de ouvir; svasa- 
tah—enquanto respirava; asya-—Suas; nastah-—através das narinas. 


TRADUÇÃO 
O Senhor apareceu como a encarnação Hayagriva em um sa- 
crifício realizado por mim [Brahma]. Ele é os sacrifícios personi- 
ficados, e Seu corpo tem matiz dourado. Ele também é os Vedas 
personificados e a Superalma de todos os semideuses. Quando 
Ele respirou, todos os doces sons dos hinos védicos saíram de 
Suas narinas. 


SIGNIFICADO 

De um modo geral, os hinos védicos destinam-se aos sacrifícios 
realizados pelos trabalhadores fruitivos que também querem satisfa- 
zer os semideuses para alcançar resultados fruitivos. Mas o Senhor é 
Os sacrifícios personificados e os hinos védicos personificados. Por- 
tanto, a pessoa que é diretamente um devoto do Senhor é alguém 
que automaticamente serviu aos propósitos dos sacrifícios e satisfez 
os semideuses. Os devotos do Senhor talvez não realizem sacrifício 
algum ou talvez não satisfaçam os semideuses, seguindo os preceitos 
védicos, e no entanto os devotos estão em um nível superior ao dos 
trabalhadores fruitivos ou ao dos adoradores de diferentes semideuses. 


VERSO 12 


w gÀ ngg: 
Sota faea aa: 

Riia aè gar 
ama aa enz ama URN 


matsyo yugânta-samaye manunopalabdhah 
ksonimayo nikhila-jiva-nikãya-ketah 

visramsitân uru-bhaye salile mukhan me 
ādāya tatra vijahāra ha veda-mãrgãn 
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matsyah—encarnação de peixe; yuga-anta—no' final do milênio; 
samaye-—no momento de; manunã-—o pretendente a ser Vaivasvata 
Manu; upalabdhah-—veria; ksonimayah-—incluindo até os planetas 
terrestres; nikhila-—todas; jiva-—as entidades vivas; nikãya-ketah— 
refúgio para; visramsitân-—emanando de; uru-—grande; bhaye—por 
medo; salile—na água; mukhãt-—da boca; me-—minha; adãya-—tendo 
aceitado; tatra—ali; vijahãra-—desfrutou; ha—decerto; veda-mãrgan— 
todos os Vedas. 


TRADUÇÃO 
No final do milênio, o pretendente a ser Vaivasvata Manu, cha- 
mado Satyavrata, veria que o Senhor, sob a encarnação de peixe, 
é o refúgio de todas as classes de entidades vivas, inclusive aque- 
las nos planetas terrestres. Devido ao meu temor da vasta água 
no final do milênio, os Vedas surgem de minha [de Brahmã] boca, 
e o Senhor desfruta dessas vastas águas e protege os Vedas. 


SIGNIFICADO 

Durante um dia de Brahmã, existem quatorze Manus, e no final de 
cada Manu há uma devastação que atinge também os planetas terres- 
tres, e-a vasta água causa medo até mesmo a Brahmã. Logo, no co- 
meço daquele que é pretendente a ser Vaivasvata Manu, ele veria 
essa devastação. Haveria também muitos outros incidentes, tais como 
o extermínio: do famoso Sankhãsura. Essa predição decorre da expe- 
riência passada de Brahmãji, que sabia que naquela amedrontadora 
cena de devastação, os Vedas surgiriam de sua boca, mas o Senhor 
sob Sua encarnação de peixe não apenas salvaria todas as entidades 
vivas, a saber, os semideuses, animais, homens e grandes sábios, mas 
também salvaria os Vedas. 


VERSO 13 


ARG ATTA- 
gaga ana: | 

va rongi ta 

Fergrantis faia anrorenog: 123 


Encarnações anunciadas 


ksirodadhãv amara-dânava-yithapânam 
unmathnatâm amrta-labdhaya âdi-devah 

prsthena kacchapa-vapur vidadhãra gotram 
nidraksano 'dri-parivarta-kasâna-kandiih 


ksira—leite; udadhau-=no oceano de; amara-—os semideuses; dã- 
nava--os demônios; yitha-pânãâm-—dos líderes de ambas as hostes; 
unmathnatâm-—enquanto batiam; amrta-—néctar; labdhaya—para 
obter; di-devah-—o Senhor primordial; prsthena-—com a espinha 
dorsal; kacchapa-—tartaruga; vapuh-—corpo; vidadhãra-—assumiu; go- 
trama colina Mandara; nidrãksanah-—enquanto dormia parcialmen- 
te; adri-parivarta-—girando a colina; kasâna-—esfregando; kandah-— 
comichão. 


TRADUÇÃO 
O Senhor primordial assumiu então a encarnação de tartaruga 
a fim de servir de lugar de repouso [pivô] para a montanha Man- 


dara, que agia como uma batedeira. Os semideuses e demônios 
estavam batendo o oceano de leite com a montanha Mandara para 
extrair néctar. A montanha movia-se para frente e para trás, es- 
fregando as costas do Senhor Tartaruga, que, enquanto dormia 
parcialmente, experimentava uma sensação de comichão. 


SIGNIFICADO 

Embora não esteja dentro de nossa experiência, existe um oceano 
de leite neste Universo. Até mesmo'os cientistas modernos aceitam 
que existem centenas e centenas de milhares de planetas pairando 
sobre nossas cabeças, e cada um: deles tem diferentes espécies de 
condições climáticas. O Srimad-Bhãgavatam dá muita informação 
que talvez não corresponda à nossa experiência atual. Mas no que se 
refere aos sábios da Índia, o conhecimento é recebido: dos textos vé- 
dicos, e as autoridades aceitam sem nenhuma hesitação que devemos 
ver através das páginas dos autênticos livros de conhecimento (sastra- 
caksurvat). Logo, enquanto não tivermos na prática uma experiência 
de todos os:planetas que pairam-no espaço, não poderemos negar a 
existência de um oceano de leite, como 'se afirma-no Srimad-Bhãga- 
vatam. Como não é possível essa experiência, naturalmente temos de 
aceitar a afirmação do Srimad-Bhãgavatam como ela é porque é este 
ométodo adotado pelos líderes espirituais como Sridhara Svâmi, Jiva 








384 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 7 


Gosvâmi, Visvanâtha Cakravarti e outros. O processo védico consis- 
te em seguir os passos das grandes autoridades, e este é o único pro- 
cesso para conhecer aquilo que está além da nossa imaginação. 

O Senhor primordial, sendo todo-poderoso, pode fazer tudo o que 
deseja, e portanto o fato de Ele assumir a encarnação de uma tar- 
taruga-ou de-um peixe para servir a um propósito específico não é 
absolutamente espantoso. Por conseguinte, não devemos ter nenhuma 
hesitação em aceitar as afirmações das escrituras autênticas, tais como 
o Srimad-Bhãgavatam. 

Esse trabalho colossal, de bater o oceano de leite através do esfor- 
ço-conjunto de semideuses e demônios, exigia um gigantesco ponto 
de apoio ou pivô para a enorme colina Mandara. Assim, para ajudar 
a tentativa empreendida pelos semideuses, o Senhor primordial assu- 
miu a encarnação de uma gigantesca tartaruga, nadando no oceano 
de leite. Ao mesmo tempo, a montanha esfregava Sua espinha dorsal 
enquanto Ele Se encontrava parcialmente adormecido e assim alivia- 
va Sua sensação de comichão. 


VERSO 14 


Mimea a afzet 

PA AATRE RUTTFTN | 
IANI embate Tan 

qi ara iara: epe 


trai-piştaporu-bhaya-hā sa nrsimha-rūpam 

krtvã bhramad-bhrukuti-darstra-karãla-vaktram 
daityendram àsu gadayabhipatantam arãd 

arau nipãtya vidadãra nakhaih sphurantam 


trai-pistapa-—os semideuses; uru-bhaya-hã--aquele que elimi- 
na grandes temores; sah-—Ele (a Personalidade de Deus); nrsirmha- 
ripam-—assumindo a encarnação de Nrsimha; krtva--fazendo assim; 
bhramat--arqueando; bhru-kuti-—sobrancelhas; darms 
rãla-—deveras amedrontadores; vaktram-—boca; daitya-indram—o rei 
dos demônios; asu-—imediatamente; gadaya-—com uma maça na mão; 
abhipatantam-—enquanto caía; arat-—perto; ârau—sobre as coxas; 






Verso 14] Encarnações anunciadas 385 


nipãtya-—pondo sobre; vidadãra-—trespassou; nakhaik-—com as unhas; 
sphurantam-—enquanto desafiava. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus assumiu a encarnação de Nrsimha- 
deva para destruir os grandes temores dos semideuses. Ele matou 
O rei dos demônios [Hiranyakasipu], que desafiou o Senhor com 
uma maça em sua mão, pondo o demônio em Suas coxas e tres- 
passando-o com Suas unhas, enquanto arqueava as sobrancelhas 
com ira e mostrava a boca e os dentes amedrontadores. 


SIGNIFICADO 
A história de Hiranyakasipu e de seu grande filho, o devoto Prah- 
lâda Mahãraja, é narrada no Sétimo Canto do Srimad-Bhagavatam. 
Hiranyakasipu tornou-se muito poderoso através de conquistas mate- 
riais e julgava-se imortal pela graça de Brahmaji. Brahmãji recusou-se 


aconceder a bênção da imortalidade porque ele próprio não é um ser 
imortal. Mas Hiranyakasipu obteve de maneira indireta a bênção de 
Brahmaji, eela quase equivalia à imortalidade. Hiranyakasipu certi- 
ficou-se que não seria morto por nenhum homem ou semideus ou por 
nenhum tipo de arma conhecida, tampouco morreria de dia ou de 
noite. O Senhor, entretanto, assumiu a encarnação metade homem 
metade leão, que estava além da imaginação de um demônio mate- 
rialista como Hiranyakaśipu, e assim, sem contrariar a bênção de 
Brahmājī, o Senhor o matou. Ele o matou sobre Seu colo para que 
ele não fosse morto na terra, na água ou no céu. O demônio foi tres- 
passado pelas unhas de Nrsirhha, que não se incluíam entre as armas 
humanas imaginadas por Hiranyakasipu. O significado literal de Hira- 
nyakasipu é aquele que anda em busca de ouro e cama macia, a meta 
última-de todos os homens materialistas. Semelhantes-homens de- 
moníacos, que não cultivam nenhuma relação com Deus, aos poucos 
envaidecem-se de suas aquisições materiais e passam a desafiar a 
autoridade do Senhor Supremo e torturam aqueles que são devotos 
do Senhor. Acontece que Prahlâda Mahārāja era filho de Hiranya- 
kasipu, e como o menino era um grande; devoto, seu pai lhe infligiu 
todas as torturas que estavam ao seu alcance, Nesta situação extrema, 
o Senhor assumiu a encarnação de Nrsimhadeva, e só para dar cabo 
do inimigo dos semideuses, o Senhor impôs a Hiranyakasipu uma 
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morte que estava além da imaginação do demônio. Os planos mate- 
rialistas dos demônios ímpios sempre são frustrados pelo Senhor todo- 
poderoso. 


VERSO 15 


aans T TAA 
ma qaaa ad: | 


Ea 
dia: aagana LIZA 


antah-sarasy uru-balena pade grhito 
grãhena yiitha-patir ambuja-hasta ãrtah 

âhedam âdi-purusâkhila-loka-natha 
tirtha-sravah sravana-mangala-namadheya 


antah-sarasi-—dentro 'do rio; uru-balena—com' força superior; 
pade--perna; grhitah-—sendo“ apanhada; grãhena-—pelo 'crocodilo; 
vatha-patih-—do líder dos elefantes; ambuja-hastah--com-uma flor de 
lótus na mão; ãrtah--muitíssimo aflito; aha-=interpelou; idam-—assim; 
ãdispurusa-—o desfrutador original; akhila-loka-nãtha-—o; Senhor do 
Universo; rirtha-Sravah-—tão famoso como umlugar de peregrinação; 
sravana-mangala-—tudo fica bom simplesmente ouvindo o nome; 
nãma-dheya—cujo santo nome vale a pena ser cantado. 


TRADUÇÃO 

O líder dos elefantes, cuja perna foi atacada em um rio por um 
crocodilo de força superior, ficou muito aflito. Apanhando uma 
flor de lótus com sua tromba, ele dirigiu-se ao Senhor, dizendo: 
“Ó desfrutador original, Senhor do Universo! Ó libertador, tão 
famoso como um lugar de peregrinação! Todos se purificam com 
o simples fato de ouvir Teu santo nome, o qual vale a pena ser 
cantado”. 


SIGNIFICADO 
Ahistória da liberação do líder dos elefantes, cuja perna foi ata- 
cada no rio por um crocodilo de força superior, é descrita no Oita- 
vo Canto do Srimad-Bhãgavatam. Como o Senhor é conhecimento 
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“absoluto, não há diferença entre Seu santo nome e a Personalidade 
de Deus. O líder dos elefantes ficou muito aflito quando foi atacado 
pelo crocodilo. Embora o elefante sempre seja mais forte do que o 
“crocodilo, na água este é mais forte do que aquele. E porque em seu 
nascimento anterior era um grande devoto do Senhor, o elefante foi 
capaz de cantar os santos nomes do Senhor em virtude de suas boas 
Jações passadas. Toda entidade viva sempre está aflita neste mundo 
material porque este é um lugar em que a:cada passo a pessoa tem 
de se defrontar com algum tipo de aflição. Mas alguém que tema 
seu favor boas ações praticadas no passado ocupa-se no serviço devo- 
cional ao Senhor, como se confirma no Bhagavad-gitã (7.16). Aqueles 
que praticaram atos ímpios não podem se ocupar no serviço devocio- 
nal ao Senhor, mesmo que estejam aflitos. Isto também é confirmado 
no-Bhagavad-gitã (7.15). A Personalidade de Deus, Hari, apareceu 
imediatamente, montado em Seu eterno carregador, Garuda, e liber- 
tou-o elefante. 

O elefante conhecia seu relacionamento: como Senhor Supremo. 
Ele dirigiu-se ao Senhor como ãdi-purusa, ouo desfrutador original. 
Tanto o Senhor quanto os seres vivos são conscientes e portanto são 
desfrutadores, mas o Senhor é o desfrutador original porque é o cria- 
dor de tudo, Em uma família, tanto'o pai quanto seus filhos sem dú- 
vida são desfrutadores, mas o pai é o desfrutador original, e os filhos 
são desfrutadores subsequentes. O' devoto puro: sabe muito bem que 
tudo no Universo é propriedade do Senhor e que a entidade viva pode 
obter um desfrute que é designado pelo Senhor. O ser vivo não pode 
sequer tocar uma coisa que não foi reservada a-ela: Esse conceito 
acerca de um desfrutador original é muito bem explicado no Tsapa- 
nigad. Aquele que conhece essa diferença entre'o Senhor e ele próprio 
nunca aceita algo sem oferecer primeiramente'ao Senhor. 

O elefante dirigiu-se ao Senhor como akhila-loka-nãtha, ou o 
Senhor do Universo, que portanto também é o Senhor do elefante. O 
elefante, sendo um devoto puro do Senhor, merecia especificamente 
ser salvo do ataque do crocodilo, e porque-o Senhor promete que Seu 
devoto nunca será aniquilado, não era nada estranho: o fato de o ele- 
fante pedir que o Senhor o protegesse, e o Senhor misericordioso 
prontamente: atendeu este "pedido. O Senhor é-o protetor de todos, 
mas Ele primeiro protege aquele que reconhece a superioridade do 
Senhor, evitando assim o falso orgulho que leva a pessoa a negar a 
superioridade do Senhor ou a alegar que ela é igual a Ele. Ele sempre 
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é superior. O devoto puro do Senhor conhece esta diferença entre o 
Senhor e ele próprio. Portanto, o devoto puro recebe prioridade de- 
vido à sua-completa dependência, ao passo que à pessoa que nega a 
existência do Senhor e declara-se o Senhor é chamada de asura, e 
nesse caso sua proteção vem do poder limitado sujeito à sanção do 
Senhor. Como'o Senhor é superior a todos, Sua perfeição também é 
superior. Ninguém pode imaginá-la. 

O elefante dirigiu-se ao Senhor como tirtha-Sravah, ou “'tão fa- 
moso como um lugar de peregrinação”. As pessoas vão aos lugares 
de peregrinação para se libertarem das reações; de atos pecaminosos 
desconhecidos, Mas a pessoa pode livrar-se de todas as reações pe- 
caminosas pelo: simples fato de lembrar-se de Seu santo nome. O 
Senhor, portanto, está em nível de igualdade com os lugares sagrados 
de peregrinação. A pessoa pode livrar-se de todas as reações pecami- 
nosas após alcançar um lugar de peregrinação, mas ela pode ter o 
mesmo benefício em casa ou em qualquer lugar simplesmente can- 
tando os santos nomes do Senhor. O devoto puro não precisa ir a um 
lugar sagrado de peregrinação. Ele pode se libertar de todos os atos 
pecaminosos simplesmente lembrando-se do Senhor com seriedade. 
O devoto puro do Senhor jamais comete quaisquer atos pecaminosos, 
mas como © mundo inteiro está repleto de atmosfera pecaminosa, 
mesmo um devoto puro pode cometer um pecado inconscientemente, 
e isso é uma coisa muito natural: Quem comete pecados delibera- 
damente não tem condições de ser devoto do Senhor, mas o devoto 
puro que inconscientemente: realiza alguma atividade pecaminosa 
com certeza é liberado pelo Senhor porque o devoto puro sempre se 
lembra dEle. 

O santo nome do Senhor é chamado sravana-mangala. Isto signi- 
fica que a pessoa recebe tudo o que é auspicioso pelo simples fato de 
ouvir o santo nome. Em outra passagem do Srimad-Bhãgavatam, Seu 
santo nome é descrito como punya-sSravana-kirtana. O simples fato 
de cantar e ouvir tudo sobre o Senhor é um ato piedoso. O Senhor 
desce a esta Terra e age como se fosse alguém que executa atividades 
relacionadas 'com 'o-mundo só para despertar nas pessoas © interes- 
se de ouvir sobre Ele; afora isto, o Senhor nada tem a fazer neste 
mundo, tampouco tem qualquer obrigação de fazer alguma coisa, 
Ele advém por Sua própria misericórdia imotivada e age como dese- 
ja;os Vedas e os Purânas estão repletos de descrições de Suas dife- 
rentes atividades para que as pessoas em geral possam naturalmente 
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interessar-se em ouvir e ler algo sobre Suas atividades. Entretanto, de 
um modo geral as ficções e as novelas-modemas do mundo ocupam 
amaior parte do precioso tempo das pessoas. Semelhantes textos não 
podem fazer bem à ninguém; na verdade, eles provocam uma desne- 
cessária agitação na mente dos jovens e intensificam os modos da 
paixão e da ignorância, criando um maior cativeiro às condições 
materiais. A mesma aptidão para ouvir e ler é mais bem utilizada 
quando se ouve e lê sobre as atividades do Senhor. Isso dará com- 
pleto benefício. 

Conclui-se, portanto, que sempre vale a pena ouvir o santo nome 
do Senhor e os tópicos relacionados com Ele, e por isso 'aqui neste 
verso Ele é chamado nãâma-dheya, ou aquele cujo santo nome é digno 
de ser cantado. 

r VERSO 16 


ga aiamaa- 
amaai Tie 1 


àn amad AATA aM- 
TÀ M AFTAR RAI 


Srutvã haris tam aranãrthinam aprameyas 
cakrãyudhah patagarãja-bhujâdhiradhah 

cakrena nakra-vadanam vinipãtya tasmãd 
dhaste pragrhya bhagavân krpayojjahãra 


Srutvãa-—ouvindo; harih-—a Personalidade de Deus; tam—a ele; 
arana-arthinam-— aquele que precisa de ajuda; aprameyah-—o Senhor 
ilimitadamente poderoso; cakra-—disco; ayudhah-—equipado com Sua 
arma; pataga-rãja—o rei dos pássaros (Garuda); bhuja-adhiradhah— 
estando sentado sobre as asas de; cakrena—com o disco; nakra-vada- 
nam-—a boca do crocodilo; vinipãtya—cortando em dois; asmãt-—da 
boca do crocodilo; haste—nas mãos; pragrhya—segurando a tromba; 
bhagavân—a Personalidade de Deus; krpayã--por misericórdia imo- 
tivada; ujjahãra—libertou-o. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus, após ouvir a súplica do elefante, sen- 
tiu que este precisava de Sua ajuda imediata, pois estava deveras 
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aflito. Assim, o Senhor logo apareceu ali sobre as asas do rei dos 
pássaros, Garuda, plenamente equipado com Sua arma, o disco 
[cakra]. Com o disco, Ele despedaçou a boca do crocodilo para 
salvar o elefante, e libertou o elefante, erguendo-o pela tromba. 


SIGNIFICADO 

O Senhor reside em Seu planeta Vaikuntha. Ninguém pode cal- 
cular a que distância está situado este planeta. Entretanto, está dito 
que qualquer um que tente alcançar aquele planeta através-de aero- 
naves ou psiconaves, viajando milhões de anos, continuará sem co- 
nhecê-lo. Os cientistas modernos inventaram aeronaves materiais, e 
os yogis, numa tentativa material mais refinada, tentam viajar através 
de psiconaves. Com a ajuda de psiconaves, os yogis podem alcançar 
bem depressa qualquer lugar distante. Todavia, nem as aeronaves nem 
as psiconaves têm acesso ao reino de Deus em Vaikunthaloka, situado 
muito além do céu material, Sea situação é esta, como é possível que 
as orações do elefante fossem ouvidas em uma região tão ilimitada- 
mente distante, e como o Senhor pôde aparecer imediatamente na- 
quele lugar? Essas coisas não podem ser calculadas pela imaginação 
humana. Tudo isso é possível graças ao poder ilimitado do Senhor, e 
portanto o Senhor é aqui descrito como aprameya, pois nem mesmo 
o melhor cérebro humano pode avaliar seus poderes e potências atra- 
vés de cálculos matemáticos. O Senhor pode ouvir desse lugar muito 
distante, pode comer enquanto está ali, e pode aparecer simultanea- 
mente em todos os lugares numa fração de segundos. Essa é a onipo- 
tência do Senhor. 





VERSO 17 


ama iasa: gnai 
a R Ta: 
Eai lada IÈ AIA 
aeaa fà a aAA Ea: LLON 


jyāyān gunair avarajo 'py aditeh sutânam 
lokãn vicakrama iman yad athãâdhiyajfiah 

ksmãm vâmanena jagrhe tripada-cchalena 
yãchâm rte pathi caran prabhubhir na calyah 
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jyãyân—as maiores; gunaih—com qualidades; avarajah-—trans- 
cendental; api-—embora Ele seja assim; aditeh—de Aditi; sutânâm— 
de todos os filhos (conhecidos como Adityas); lokân—todos os pla- 
netas; vicakrame-—ultrapassou; imãn-—neste Universo; yat-—aquele 


* que; atha—portanto; adhiyajfiah-—a Suprema Personalidade de Deus; 


ksmãm-—todas as terras; vimanena-—sob a encarnação de Vâmana; 
jagrhe-—aceitou; tripada—três passos; chalena-—com O pretexto; 
yãchâm-—esmolar; rte—sem; pathi caran—ignorando o caminho cor- 
reto; prabhubhih-—pelas autoridades; na-—nunca poderá ser; calyah— 
ser destituída de. 


TRADUÇÃO 
Embora transcendental a todos os modos materiais, o Senhor 
entretanto excedeu todas as qualidades dos filhos de Aditi, conhe- 
cidos como Âdityas. O Senhor apareceu como o filho mais novo 
de Aditi. E como Ele ultrapassou todos os planetas do Universo, 
Ele é a Suprema Personalidade de Deus. Com o pretexto de pedir 
três passos de terra, Ele tomou todas as terras de Bali Mahãrãja. 


Ele pediu simplesmente porque, sem mendigar, nenhuma autori- 
dade pode tirar a posse que, por direito, pertence a alguém. 


SIGNIFICADO 

A história de Bali Mahãrãja e a caridade que ele faz a Vâmanadeva 
são descritas no Oitavo Canto do Srimad-Bhãgavatam. Bali Mahárãja 
conquistou por meios legais todos os planetas do Universo. Um rei 
pode conquistar outros reis pela força, e tal posse é considerada legal. 
Assim, Bali Mahãraja possuía todas as terras do Universo e era 
caridoso com os brâhmanas. O Senhor, portanto, Se fez passar por 
um brãhmana mendicante, e pediu a Bali Mahãrãja uma extensão de 
terra equivalente a três de Seus passos. O Senhor, como o proprietário 
de tudo, podia tomar de Bali Mahãrãja toda a terra que ele possuía, 
mas não adotou este procedimento porque todas as terras que Bali 
Maharaja possuía foram conquistas legais. Quando o Senhor Vâmana 
pediu a Bali Mahãrãja essa pequena caridade, o mestre espiritual: de 
Bali Mahārāja, Śukrācārya, objetou esta proposta porque sabia que 
Vamanadeva era o próprio Visnu, fazendo-Se passar por um mendigo. 
Ao compreender que 'o mendigo era o próprio Visnu, Bali Mahãraja 
não quis acatar a ordem de seu mestre espiritual, e imediatamente 
concordou-em Lhe dar em caridade a terra solicitada. Recebendo a 
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autorização, o Senhor Vâmana cobriu então todas as terras do Univer- 
so-com Seus dois primeiros passos e depois perguntou a Bali Mahã- 
rãja onde poderia pôr oterceiro passo. Bali Maharãja se sentiu muito 
alegre de receber sobre sua cabeça:o outro passo do Senhor, e assim 
Bali Mahãrãja, ao invés de perder tudo o que possuía, foi abençoado, 
pois-o Senhor passou a ser seu constante companheiro e porteiro. 
Logo, dando tudo em prol da causa do Senhor, a pessoa nada perde, 
mas ganha tudo o que ela nem ao menos sonhava. 


VERSO 18 


art ugere- 
m Rra aan 
A aeaa a faia- 
ZRRARR HAN RASANT MCN 


nārtho baler ayam urukrama-pãda-Saucam 
āpah sikhā-dhrtavato vibudhādhipatyam 

xo vai pratisrutam rte na cikirsad anyad 
ãtmânam anga manasã haraye "bhimene 


na-—nunca; arthah-—de nenhum valor em comparação com; baleh-— 
da força; ayam--esta; urukrama-pãda-Saucam-—a água que lavou os 
pés-da Personalidade de Deus; ãpah--água; Sikhã-dhrtavatah-—da- 
quele que-a 'derramou:sobre sua cabeça; vibudha-adhipatyam---supre- 
macia sobre o reino dos semideuses; yah-—aquele que; vai---decerto; 
pratisrutam-—que foi devidamente prometido; rte na—além disto; 
cikirsat—tentou; anyat--alguma outra coisa; atmânam--mesmo seu 
corpo pessoal; anga-—ó Nãrada; manasã-—em sua mente; haraye— 
ao Senhor Supremo; abhimene-—dedicado. 


TRADUÇÃO 
Bali Mahãraja, que pôs sobre sua cabeça a água que lavou os 
pés de lótus do Senhor, só pensava em sua promessa, apesar da 
proibição que lhe fora imposta pelo seu mestre espiritual. O rei 
entregou seu próprio corpo para que o Senhor concluísse o Seu 
terceiro passo. Para essa personalidade, nem mesmo o reino dos 
céus, que ele conquistou com sua força, tinha algum valor. 
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bir SIGNIFICADO 
“Bali Maharãja, que em. troca de seu grande sacrifício material re- 
gebeu o favor transcendental do Senhor, conseguiu um lugar em Vai- 
Kunthaloka, onde viveria condições mais propícias ao, gozo eterno; 
portanto, ele nada perdeu ao sacrificar o reino dos céus, que possuía 
graças à sua força material. Em outras palavras, quando o Senhor 
Arrebata as posses materiais que a pessoa adquiriu arduamente e a fa- 
vorece com Seu transcendental serviço pessoal que lhe outorga vida, 
bem-aventurança e conhecimento eternos, essa desapropriação efe- 
tuada pelo Senhor deve ser considerada um favor especialmente con- 
cedido a esse devoto puro. 
“As posses materiais, por mais sedutoras que sejam, não podem ser 
posses permanentes, Portanto, a pessoa-deve voluntariamente abando- 
nar essas posses, ou ela terá de deixar essas posses na hora de aban- 
donar: seu corpo material. O homem são sabe que todas as posses 
materiais são temporárias e que o melhor uso dessas posses é ocupá- 
Jas no serviço ao Senhor para que o Senhor possa ficar satisfeito com 
ele e lhe conceda um lugar permanente em Seu param dhâma. 

No Bhagavad-gitã (15.5-6), 0 param dhâma do Senhor é descrito 
da seguinte maneira: 


nirmãna-mohã jita-sanga-dosã 
adhyâtma-nityã vinivrita-kamãh 

dvandvair vimuktah sukha-duhkha-samjfiair 
gacchanty amidhah padam avyayam tat 


na tad bhāsayate sūryo 

na Sasanko na pâvakah 
yad gatvã na nivartante 

tad dhâma paramam mama 


pessoa que neste mundo material tem muitas posses sob a forma 
de casas, terra, filhos, sociedade, amizade e riqueza, possui essas 
coisas apenas por algum tempo. Ninguém pode possuir permanente- 
mente toda essa parafernália ilusória, criada por māyā Semelhante 
proprietário está muito iludido no que diz-respeito à sua auto-reali- 
zação, portanto a pessoa deve possuir pouco ou nada, para que possa 
ficar livre do prestígio artificial. No mundo material, contaminamo- 
nos com a associação dos três modos da natureza material. Portanto, 
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quanto mais alguém perde suas posses temporárias para avançar espi- 
ritualmente no serviço devocional ao Senhor, tanto mais ele se liberta 
do'apego à ilusão material. Para atingir essa fase da vida, 'a pessoa 
deve ter firme convicção sobre a existência espiritual e seus efeitos 
permanentes. Para conhecer com exatidão a perpetuidade da exis- 
tência espiritual, a pessoa deve voluntariamente aprender a diminuir 
suas posses ou ter apenas © mínimo necessário para manter sua exis- 
tência material sem dificuldades. A pessoa não deve criar necessida- 
des artificiais. Isto 'a ajudará a ficar satisfeita com as mínimas posses. 
As necessidades artificiais da vida são atividades dos sentidos. O 
avanço moderno da civilização baseia-se nessas atividades dos senti- 
dos, ou, em outras palavras, essa civilização quer o gozo dos sentidos. 
Civilização perfeita é a civilização de arma, ou'a própria alma. O 
homem civilizado que se ocupa em gozo dos sentidos está no mesmo 
nível dos animais porque os animais não podem ir além das ativida- 
des dos sentidos. Acima dos sentidos está a mente. A civilização que 
pratica a especulação mental também não está na fase perfeita da 
vida porque acimada-mente está a inteligência, eo Bhagavad-gita 
nos 'dá informação sobre a civilização intelectual. Os textos védicos 
dão diferentes orientações para a civilização humana, incluindo a ci- 
vilização na plataforma dos sentidos, da mente, da inteligência e da 
própria alma. O Bhagavad-gitã basicamente se detém na inteligên- 
cia do homem, mostrando o caminho progressivo através do qual a 
pessoa chega à civilização que se interessa pela alma espiritual. E o 
Srimad-Bhagavatam é a civilização humana completa cujo assunto é 
a própria alma. Logo que se eleva à etapa da civilização que se preo- 
cupa com a alma, o homem está'em condições de ser promovido ao 
reino de Deus, que é descrito no Bhagavad-gitã e através dos versos 
acima mencionados. 

A informação fundamental sobre o reino de Deus nos diz que lá 
não há necessidade de Sol, Lua ou eletricidade, que são todos neces- 
sários neste mundo material de escuridão. E a informação 'subsequen- 
te sobre o reino de Deus explica que qualquer pessoa que é capaz de 
alcançar aquele reino após adotar o estilo de vida da civilização que 
se interessa pela alma em 'si, ou, em outras palavras, praticando a 
bhakti-yoga, alcança'a perfeição máxima da vida. Ela se situa então 
na existência permanente da alma, com pleno conhecimento sobre o 
transcendental serviço amoroso ao Senhor. Em troca de suas grandes 
posses materiais, Bali Mahãrája aceitou esta civilização que cuida do 
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interesse da alma, e assim tornou-se capaz de ser promovido ao reino 
de Deus. O reino dos céus, que ele obteve em virtude de seu poder 
material, foi considerado muito insignificante em comparação com o 
reino de Deus. ac per a 
Aqueles que alcançaram os confortos de uma civilização material 
feita para o gozo dos sentidos deve tentar alcançar o reino de Deus, 
seguindo os passos de Bali Mahārāja, que em troca do poder material 
que adquirira, adotou o «processo de bhakti-yoga recomendado no 
Bhagavad-gitã e continua sendo explicado no Srimad-Bhagavatam. 


VERSO 19 


qui ama qu ama figa 
aAa aaae sara A | 

gi a mamaaa 
qaan RARS 


tubhyam ca nãrada bhr$am bhagavân vivrddha- 
bhãvena sâdhu paritusta uvaca yogam 

jfiânam-ca bhãgavatam atma-satattva-dipam 
yad vāsudeva-śaraņā vidur añjasaiva 


tubhyam—a ti; ca—também; nārada—ó Nārađa; bhřśam—-muito 
bem; bhagavān—a Personalidade de Deus; vivrddha—desenvolveu; 
bhãvena-—com amor transcendental; sâdhu--sua graça; paritustah— 
estando satisfeito; uvãca-—descreveu; yogam-—serviço; jfiânam--co- 
nhecimento; ca—também; bhãgavatam-—a ciência de Deus e Seu 
serviço devocional; atma-—o eu; sa-tattva-—com todos Os pormenores; 
dipam-—assim como a luz na escuridão; yat-—aquilo que; vâsudeva- 
saranãh-—aqueles que são almas rendidas ao Senhor Vāsudeva; vi- 
duh—conhece-os; añjásã—perfeitamente bem; eva——na íntegra: 


TRADUÇÃO 
Ó Nārada, aprendeste a ciência de Deus e Seu serviço trans- 
cendental amoroso com a Personalidade de Deus em Sua encar- 
nação de Harhsavatãra. Ele estava muito satisfeito contigo, devido 
à tua intensa proporção de serviço devocional. Ele também te ex- 
plicou com lucidez toda a ciência do serviço devocional, que é 
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especialmente entendida pelas pessoas que são almas rendidas ao 
Senhor Vasudeva, a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O devoto e o serviço devocional são dois termos correlatos. Quem 
não se sente inclinado à ser devoto do Senhor não pode entrar nas 
complexidades do serviço devocional. © Senhor Krsna quis explicar 
o Bhagavad-gītā, que é a ciência do serviço devocional, a Śrī Arjuna 
porque Arjuna era não apenas Seu amigo, mas também um grande de- 
voto. Todo o processo é que todas as entidades vivas, sendo consti- 
tucionalmente partes integrantes do ser vivo supremo, a Absoluta 
Personalidade de Deus, têm também, proporcionalmente, uma di- 
minuta liberdade para agir. Logo, a qualificação preliminar para in- 
gressar no serviço devocional ao Senhor é que a pessoa torne-se um 
cooperador voluntário, e nesse caso ela não se deve negar a cooperar 
com aqueles que já estão ocupados no transcendental serviço devo- 
cional ao Senhor. Cooperando com essas pessoas, o virtual candida- 
to aos poucos aprenderá as técnicas do serviço devocional, e com o 
progresso desse aprendizado ele torna-se proporcionalmente livre da 
contaminação da associação material. Semelhante processo purifica- 
tório estabelecerá o virtual candidato em firme fé e gradualmente ele 
adquirirá um gosto transcendental por esse serviço devocional. Assim, 
ele desenvolve um apego divino ao serviço devocional ao Senhor, e 
sua convicção produz nele o êxtase, que fica logo antes da etapa em 
que aparece o amor transcendental. 

Esse conhecimento sobre o serviço devocional pode ser apresenta- 
do sob dois aspectos, a'saber; conhecimento preliminar da natureza 
do serviço devocional e conhecimento secundário de sua execução. 
O Bhāgavatam está relacionado com a Personalidade de Deus, Sua 
beleza, fama, opulência,- dignidade, atração e qualidades transcen- 
dentais que atraem a Ele a pessoa que quer reciprocar amor e afeição. 
Existe na entidade viva uma afinidade natural pelo serviço amoroso 
ao Senhor. Essa afinidade torna-se artificialmente coberta pela in- 
fluência da associação material, e 0 Srimad-Bhãgavatam dá à pessoa 
uma ajuda genuína para remover esta cobertura artificial. Portanto, 
nesta passagem menciona-se especificamente que o Srimad-Bhaga- 
vatam age como o archote do conhecimento transcendental. Esses 
dois-aspectos do conhecimento transcendental de quem se estabelece 
no-serviço'devocional são revelados à pessoa que é uma alma rendida 
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Vasudeva; como se diz no Bhagavad-gita (7.19), semelhante grande 
ja, plenamente rendida aos pés de lótus de Vasudeva, é muitíssi- 


VERSO 20 


a a fafica ug est 

qe nadar Rad 
QI Ta GA SOMA TAÍ 

ae figo sadi ariaRA: Roli 


cakram ca diksv avihatam dasasu sva-tejo 
manvantaresu manu-vamsa-dharo bibharti 

dustesu rãjasu damam vyadadhãt sva-kirtim 
satye tri-prstha usatim prathayarms caritraih 


cakram—o disco Sudar$ana do Senhor; ca—bem como; dikgu— 
“em todas as direções; avihatam-—sem ser abalado; dasasu-—dez lados; 
sva-tejah-—força pessoal; manvantaresu-—sob diferentes encarnações 
“de Manu; manu-varnsa-dharah-—-como descendente da dinastia Manu; 
bibharti—governa; dustesu-—aos descrentes; rajasu-—a essa categoria 
de reis; damam-—sujeição; vyadadhat-—realizou; sva-kirtim—glórias 
pessoais; satye—no planeta Satyaloka; tri-prsthe—os três sistemas 
planetários; usatim-—gloriosas; prathayan-—estabeleceu; caritraih-— 
características. 


TRADUÇÃO 
Como a encarnação de Manu, o Senhor tornou-Se descendente 
da dinastia de Manu e governou a ordem real descrente, subju- 
gando-a com Sua poderosa arma em forma de disco. Inabalável 
em todas as circunstâncias, Seu governo se caracterizava por Sua 
gloriosa fama, que se espalhou pelos três lokas e atingiu o sistema 
planetário de Satyaloka, o mais elevado no Universo, 


SIGNIFICADO 
No Primeiro Canto, já discutimos as encarnações de Manu. Em 
um dia de Brahmã existem quatorze Manus, cada um substituindo o 


“outro. Dessa maneira, existem 420 Manus em um mês de Brahmã e 
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5.040 Manus em um ano de Brahmã. Brahmã vive cem anos de 
acordo com seu cálculo, e nesse caso existem 504.000 mil Manus na 
jurisdição de um Brahmã. Existem inúmeros Brahmãs, e todos eles 
vivem apenas durante um período respiratório de Mahã-Visnu. Logo, 
podemos apenas imaginar como às encarnações do Senhor Supremo 
agem em todos os mundos materiais, que compreendem apenas um 
quarto da energia total da Suprema Personalidade de Deus. 

Com o mesmo poder da Suprema Personalidade de Deus, que pune 
os canalhas com Sua arma em forma de disco, a encarnação man- 
vantara castiga todos os governantes ímpios dos diferentes planetas. 
As encarnações manvantara difundem as glórias transcendentais do 
Senhor. 


VERSO 21 


eai arara AT RR- 
atrai questa argafea) 

A T AERA 
IATE RR 


dhanvantaris ca bhagavãn svayam eva kirtir 
nãâmnã nrnâm puru-rujam ruja àsu hanti 

yajñe ca bhāgam amrtãyur-avâvarundha 
āyuşya-vedam anusāsty avatfīrya:loke 


dhanvantarih—a encarnação de Deus chamada Dhanvantari; ca—e; 
bhagavân—a Personalidade de Deus; svayam eva—Ele próprio pes- 
soalmente; kirtih-—fama personificada; namnã-—pelo nome; nrnãm 
puru-rujam-—das entidades vivas doentias; rujah-—doenças; asu-—bem 
depressa; hanti-—curas; yajfie—no sacrifício; ca—também; bhãgam-— 
cota; amrta—néctar; yuh-—duração de vida; ava-—de; avarundhe-— 
obtém; dyusya—da duração de vida; vedam—conhecimento; anusas- 
ti—orienta; avarirya—encarnando; loke—no Universo. 


TRADUÇÃO 
O Senhor sob Sua encarnação de Dhanvantari cura mui rapi- 
damente as doenças de todas as entidades vivas sempre doentias, 
utilizando apenas sua fama personificada; e é unicamente graças 


Encarnações anunciadas 


ele que os semideuses alcançam vida longa. Assim, a Persona- 

de Deus nunca pára de ser glorificado. Ele também exigia 

ipação nos resultados dos sacrifícios, e foi ele apenas que 

luziu no Universo a ciência médica ou o conhecimento da 
edicina. 

SIGNIFICADO 
Como se afirma no começo do Srimad-Bhãgavatam, tudo emana 
fonte última, a Personalidade de Deus; portanto, compreende-se 


este verso que a ciência médica ou o conhecimento da medicina 
fambém foi introduzido pela Personalidade de Deus sob Sua encarna- 
io Dhanvantari, e assim o conhecimento está registrado nos Vedas. 





Vedas são a fonte de todo o conhecimento, e assim neles também 
sta o conhecimento da ciência médica para a perfeita cura das 
nças da entidade viva. A entidade viva corporificada adoece de- 


ido à própria constituição do seu corpo. O corpo é um símbolo de 


penças. As doenças podem apresentar diferentes variedades, mas 
e haver doença assim como há nascimento e morte para todos. 


ssim, pela graça da Personalidade de Deus, não apenas as doenças 
corpo e da mente são curadas, mas -também a alma se livra da 
stante repetição de nascimentos e mortes. O Senhor também é 
nado bhavausadhi, ou a fonte que serve para curar a doença da 
istência: material, 


VERSO 22 
a qua ARA nar 
maggi quites | 


fuma seed URI 


ksatram ksayãya vidhinopabhrtam mahãtmã 
brahma-dhrug ujjhita-patham narakarti-lipsu 

uddhanty asãv avanikantakam ugra-viryas 
trih-sapta-krtva urudhãra-parasvadhena 


G ksatram—a ordem real;-kşayãya—com o propósito de diminuir; vi- 
por destino; upabhrtam—aumentada em proporção; mahātmā— 
i Senhor sob a forma do grande sábio Paraśurāma; brahma-dhruk—a 
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verdade última em Brahman; ujjhita-patham—aqueles que abando- 
naram o caminho da Verdade Absoluta; naraka-arti-lipsu—expondo- 
sea sofrer dores no inferno; uddhanti—arranca; asau-—todos aqueles; 
avanikantakam-—espinhos do mundo; ugra-viryah-—terrivelmente po- 
deroso; trih-sapta-—três vezes sete; krtvah-—realizou; urudhãra-— 
afiadíssima; parasvadhena-—com a grande machada. 








TRADUÇÃO 
Quando os administradores governantes, conhecidos como ksa- 
triyas, desviaram-se do caminho da Verdade Absoluta, expondo-se 
a sofrer no inferno, o Senhor, em Sua encarnação como o sábio 
Parasurâma, extirpou aqueles reis indesejáveis, que pareciam os 
espinhos da terra, Assim, em três ocasiões Ele extirpou sete vezes 
os ksatriyas com Sua afiadíssima machada, 


SIGNIFICADO 

Os ksatriyas, ou os administradores governantes de qualquer parte 
do Universo, seja neste planeta seja em outros planetas, são de fato os 
representantes da 'Todo-Poderosa Personalidade de Deus, e prestam- 
se a conduzir os súditos rumo ao caminho da compreensão acerca de 
Deus. Cada Estado e seus administradores, não importa qual a natu- 
reza da administração — monarquia ou democracia, oligarquia ou di- 
tadura ou autocracia —, têm a responsabilidade primordial de condu- 
zir os cidadãos rumo à compreensão acerca de Deus. Isso é essencial 
para todos os seres humanos, e é dever'do pai, mestre espiritual e, 
em última análise, do Estado assumir a responsabilidade de ajudar 
os cidadãos a atingir este fim. Toda a criação da existência material 
é feita com este propósito, só para dar uma oportunidade às almas 
caídas que se rebelaram contra a vontade do Pai Supremo e então 
tornaram-se condicionadas à natureza material. A força da natureza 
material aos poucos leva a pessoa a uma condição infernal caracteri- 
zada por dores e misérias perpétuas. Aqueles que vão de encontro às 
regras e regulações que devem ser seguidas enquanto se está na vida 
condicionada são chamados brahmojjhita-pathas, ou pessoas que se 
opõem ao caminho da Verdade Absoluta, e são passíveis de punição, 
Quando o Senhor Parasurâma, uma encarnação da Personalidade de 
Deus, apareceu, o'mundo se encontrava nesta situação e vinte e uma 
vezes Ele matou todos os reis ímpios. Naquela época, muitos reis 
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kşatriyas fugiram da Índia e foram para outras partes do mundo, e de 
acordo com a autoridade do Mahabhãrata, os reis do Egito original- 
mente migraram da Índia devido' ao castigo" que Parasurâma vinha 
infligindo. Os reis ou administradores recebem esses castigos em 
todas as circunstâncias em que se tornam ateístas e planejam uma 
civilização ímpia. Esta é a'ordem do Onipotente. 


VERSO 23 


AAAA: EON POA 
TAi aA ARRA | 

Rai ainga AT 

aa Aoa are AERAN 


asmat-prasâda-sumukhah kalayã kalesa 
iksvaku-vamsa avatirya guror nidese 

tisthan vanam sa-dayitânuja âvivesa 
yasmin virudhya dasa-kandhara ârtim arcchat 


asmat-—para nós, começando com Brahmã e indo até a formiga 
insignificante; prasâda—imotivada misericórdia; sumukhah-—assim 
inclinado; kalayá-—com Suas extensões plenárias; kalesah—o Senhor 
de todas as potências; iksvaku—Mahãrãja Iksvãku, na dinastia do Sol; 
vamse—família; avatirya—advindo em; guroh-—do pai ou mestre espi- 
ritual; nidese—sob a ordem de; tisthan-—estando situado em; vanam— 
na floresta; sa-dayitã-anujah— juntamente com Sua esposa e irmão 
mais novo; avivesa—entrou; yasmin—a quem; virudhya—sendo rebel- 
de; dasa-kandharah—Rãvana, que tinha dez cabeças; artim— grandes 
aflições; ãrcchat—alcançou. 














TRADUÇÃO 
Devido à Sua imotivada misericórdia com todas as entidades 
vivas do Universo, a Suprema Personalidade de Deus, juntamen- 
te com Suas extensões plenárias, apareceu na família de Mahãrãja 
Iksvaku como o Senhor de Sua potência interna, Sitã. Sob a 
ordem de Seu pai, Mahãrãja Dasaratha, Ele entrou na floresta, 
onde viveu durante consideráveis anos com Sua esposa e irmão 
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mais novo. Rávana, que com muitos poderes materiais tinha dez 
cabeças sobre seus ombros, cometeu uma grande ofensa contra 
Ele e então acabou sendo aniquilado. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Râma é a Suprema Personalidade de Deus, e Seus irmãos, 
a saber, Bharata, Laksmana e Satrughna, são Suas expansões plená- 
rias. Todos os quatro irmãos são visnu-tattva e jamais foram seres hu- 
manos comuns. Existem muitas pessoas que, com seus inescrupulosos 
e ignorantes comentários sobre o Ramãyana, apresentam os irmãos 
mais novos do Senhor Râmacandra como entidades vivas comuns. 
Mas aqui no Srimad-Bhãgavatam, a mais autêntica escritura sobre a 
ciência de Deus, afirma-se claramente que Seus irmãos eram Suas 
expansões plenárias, Originalmente, o Senhor Râmacandra é a encar- 
nação de Vãsudeva; Laksmana é a encarnação de Sankarsana; Bha- 
rata é a encarnação de Pradyumna; e Satrughna é a encarnação de 
Aniruddha, expansões da Personalidade de Deus. Laksmiji Sitã é a 
potência interna do Senhor, e não é uma mulher comum nem uma 
encarnação da potência externa, tal como Durgã. Durgã é a potência 
externa do Senhor e está associada com o Senhor Siva. 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (4.7), o Senhor aparece quando 
há discrepâncias no cumprimento da verdadeira religião. O Senhor 
Râmacandra também apareceu nas mesmas circunstâncias, acompa- 
nhado pelos Seus irmãos, que são expansões da potência interna do 
Senhor, e por Laksmiji Sitadevi. 

Seu pai, Mahãrãja Dasaratha, ordenou que o Senhor Râmacandra 
deixasse o lar é fosse à floresta, onde Lhe estavam reservados vários 
contratempos, e o Senhor, como o filho ideal de Seu pai, cumpriu a 
ordem, mesmo na ocasião em que foi declarado o rei de Ayodhyã. 
Um de Seus irmãos mais novos, Laksmanaji, desejou ir com Ele, e 
também Sua eterna esposa, Sitãji, desejou ir com Ele. O Senhor con- 
cordou com ambos, e juntos, todos eles entraram na floresta de Dan- 
dakáranya, para viver ali por quatorze anos. Durante a permanência 
deles'na floresta, houve uma' desavença entre Râmacandra e Rávana, 
e este raptou Sitã, a esposa do Senhor. A desavença só acabou quando 
foi aniquilado o poderosíssimo;Rávana, juntamente com todo o seu 
reino e família: 

Sita é Laksmiji, ou a deusa da fortuna, mas ela nunca pode ser 
desfrutada por nenhum ser vivo: Juntamente: com seu esposo, Sm 
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Ramacandra, ela se destina a ser adorada pelo ser vivo. Um homem 
materialista como Ravana não entende esta grande verdade, e muito 
pelo contrário, quer arrancar Sitadevi da custódia de Râma e assim 
Expõe-se a grandes misérias. Os materialistas, que estão em busca de 
opulência e prosperidade material; podem tirar do Ramãyana a lição 
de que a política de explorar a natureza do Senhor sem reconhecer 
a supremacia do Senhor Supremo é a política de Rãvana. Rávana 
era muito avançado materialmente, tanto que transformou seu reino, 
Lanka, em ouro puro, ou riqueza material plena. Mas porque não 
reconhecia a supremacia do Senhor Râmacandra e desafiou-O, rou- 
bando Sua esposa, Sitã, Rávana foi morto, e toda a sua opulência e 
poder foram destruídos. 

O Senhor Râmacandra é uma encarnação plena, com seis opulên- 
cias por completo, e é portanto mencionado neste verso como kalesah, 
ou dono de toda a opulência. 


VERSO 24 


qa Jamaica raça 
mi aRt a oA: | 
amaa: IRRI 
yasmã adãd udadhir údha-bhayânga-vepo 
mãrgam sapady ari-puram haravad didhaksoh 


dire suhrn-mathita-rosa-susona-drst 
tâtapyamâna-makaroraga-nakra-cakrah 





ioyasmai—a quem;-adat-—deu; udadhih-—o grande Oceano Índico; 
Rdha-bhaya--afetado pelo temor; arga-vepah-—com o corpo tremen- 
do; mãrgam-—passagem; sapadi-—rapidamente; ari-puram-—a cidade 
doinimigo; hara-vat-—como aquele de Hara (Mahãdeva); didhaksoh-— 
desejando reduzir a cinzas; ditre-—a uma longa distância; su-hrt— 
amiga íntima; mathita--estando abalado com; rosa—com ira; su- 
Sona-—incandescente; drstyã-—com esse olhar; tâtapyamâna-—quei- 
mando de calor; makara-—tubarões; uraga—serpentes; nakra-—cro- 
codilos; cakrah-—círculo. 
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TRADUÇÃO 

A Personalidade de Deus Râmacandra, abalado com a ausên- 
cia de Sua amiga íntima [Sita], olhou para a cidade do inimigo 
Ravana com olhos incandescentes como os de Hara [que quis 
queimar o reino dos céus]. O grande oceano, tremendo de medo, 
abriu-Lhe caminho porque seus membros familiares, os seres 
aquáticos como os tubarões, serpentes e crocodilos, estavam sendo 
queimados pelo calor dos irados olhos incandescentes do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A Personalidade de Deus tem todos os sentimentos de um ser sen- 
ciente, como todos os outros seres vivos, porque Ele é a entidade 
viva principal e original, a fonte suprema de todos os outros seres 
vivos. Ele é nitya; ou o principal eterno entre todos os outros eternos. 
Ele é o principal, e todos os outros são a multiplicidade dependente: 
Os muitos seres eternos são sustentados por um único ser eterno, e 
assim ambos os eternos são qualitativamente unos. Devido a essa 
unidade, ambos os eternos constitucionalmente têm uma completa 
variedade de sentimentos, mas a diferença é que os sentimentos do 
ser eterno principal são quantitativamente diferentes dos sentimentos 
dos seres eternos dependentes. Quando Râmacandra ficou irado e 
mostrou seus olhos incandescentes, todo o oceano aqueceu-se com 
essa energia, tanto que os seres aquáticos dentro do grande oceano 
sentiram o calor, © o oceano personificado tremeu de medo e ofere- 
ceu ao Senhor uma passagem para que Ele facilmente alcançasse a 
cidade do inimigo. Os impersonalistas acharão que este sentimento 
explosivo do Senhor é um estrago porque vêem nisso a negação da 
perfeição. Porque o Senhor é absoluto, os impersonalistas imaginam 
que no Absoluto o sentimento de ira, que se parece com sentimentos 
mundanos, deve estar inteiramente ausente. Devido a um pobre fundo 
de conhecimento, eles não compreendem que o sentimento da Pessoa 
Absolutaé transcendental a todos os conceitos mundanos de quali- 
dade e quantidade. Se o sentimento do Senhor Râmacandra fosse de 
origem mundana, como poderia perturbar todo o oceano e seus habi- 
tantes? Pode algum olhar mundano incandescente produzir calor no 
grande oceano? Devem-se utilizar estes fatores para distinguir as 
concepções pessoal e impessoal acerca da Verdade Absoluta. Como 
se afirma no início do Srimad-Bhãgavatam, a Verdade Absoluta é a 
fonte de tudo, logo, a Pessoa Absoluta não pode ser desprovida dos 
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sentimentos que se refletem no mundo'material temporário. Ao con- 
trário, os diferentes sentimentos encontrados no Absoluto, produži- 
dos pela ira ou pela misericórdia, têm a mesma influência qualitativa, 
ou, em outras palavras, não há diferença de valor material porque 
todos: esses sentimentos estão no plano absoluto. Tais sentimentos 
definitivamente não estão ausentes no Absoluto, como pensam «os 
impersonalistas ao fazerem os seus cálculos mundanos sobre o mundo 
transcendental. 


VERSO 25 


TATRANA 
aeng ae | 

àsa: ae Raaf aet 
Penido sais Ra 


vaksah-sthala-sparsa-rugna-mahendra-vaha- 
dantair vidambita-kakubjusa údha-hãsam 

sadyo “subhih saha vinesyati dãra-hartur 
visphiirjitair dhanusa uccarato 'dhisainye 


vaksah-sthala-—peito; sparsa-—tocado por; rugna-—quebrada; mahã- 
indra—o rei dos céus; vaha—o transportador; dantaih—com a trom- 
ba; vidambita-—iluminou; kakup-jusah-—todas as direções sendo assim 
servidas; idha-hãsam-—dominado pelo riso; sadyah-—instantaneamen- 
te; asubhih-—pela vida; saha—juntamente com; vinesyari—foi morto; 
dãra-hartuh-—daquele que raptou a esposa; visphitrjitaih-—pelo reti- 
nir“do arco; dhanusah-—arco; uccaratah-—apertando o passo; adhi- 
sainye—em meio aos soldados que lutavam em ambos os lados: 


TRADUÇÃO 

Quando Rāvaņa estavá empenhado na batalha, a tromba do 
elefante que carregava o rei dos céus, Indra, despedaçou-se, após 
ter colidido com o peito de Ravana, e as partes quebradas se es- 
palharam, iluminando todas as direções. Ravana, portanto, sentiu- 
se orgulhoso de seu poder e começou a caminhar no meio dos 
soldados em combate, julgando-se o conquistador de todas as 
direções. Mas seu riso, tomado de euforia, juntamente com seu 
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próprio ar vital, subitamente foi abafado pelo zunido do arco de 
Râmacandra, a Personalidade de Deus. 


A SIGNIFICADO 
Por mais poderoso que seja umser vivo, quando ele é condena- 
do por Deus ninguém pode salvá-lo, e, igualmente, por mais fraco 


pr aa seja, se ele for protegido pelo Senhor ninguém pode ani- 
quilá-lo. 


VERSO 26 


JÀ: gaeaf: 
Sram rea era | 


m: RaR agea: 
aai aeaa RAI 


bhūmeh suretara-varūtha-vimarditāyāh 
klesa-vyayâya kalayã sita-krsna-kesah 

Jjâtahkarisyati janânupalaksya-mãrgah 
karmâni câtma-mahimopanibandhanâni 


e bhiimeh-—do; mundo inteiro; sura-itara-—pessoas que não são di- 
vinas; variitha—soldados; vimarditãyãh-—afligido pelo fardo; klesa-— 
misérias; vyayãya--com o propósito de diminuir; kalayã--juntamen- 
te com Sua expansão plenária; sita-krsna-—não apenas belos, mas 
também negros; kesal-—-com esses cabelos; jatah-—tendo aparecido; 
karisyati—agiria; jana-—pessoas em geral; anupalaksya-—raramente 
pode ser visto; mãrgah-—caminho; karmâni—atividades; ca—também: 
atma-mahimã-—glórias do próprio Senhor; upanibandhanâni—em re- 
lação com. 





TRADUÇÃO 
Quando o mundo é sobrecarregado pela força belicosa dos reis 
que não têm fé em Deus, o Senhor, só para diminuir a aflição do 
mundo, advém com Sua porção plenária. O Senhor vem em Sua 
forma original, com belos cabelos negros. E só para expandir 
Suas glórias transcendentais, Ele realiza atos extraordinários. 
Ninguém pode calcular com: competência quão grande Ele é. 
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ò SIGNIFICADO 

+ Este verso descreve especialmente o aparecimento do Senhor Krsna 
E de Sua expansão imediata, o-Senhor Baladeva. Tanto o Senhor 
Krsna quanto o Senhor Baladeva são a Suprema Personalidade de 


“Deus única. O Senhor é onipotente e Se expande em inúmeras formas 


e energias, e toda a unidade é conhecida como o Brahman Supremo 
único. Essas extensões do Senhor são divididas em duas categorias, 


asaber, pessoais e diferenciais: As expansões pessoais são chamadas 


de visnu-tattvas, e as expansões diferenciais são chamadas de jiva- 
fativas. E nessas expansões, o Senhor Baladeva é a primeira expan- 
são pessoal de Krsna, a Suprema Personalidade de Deus. 

“No-Visnu Purâna, bem como no Mahabhãrata, menciona-se que 
Krsna e Baladeva têm belos cabelos negros, mesmo em Sua idade 
avançada. O Senhor é chamado de anupalaksya-mãrgah, ou, em 
termos védicos ainda mais técnicos, avãrn-manasã gocarah: aquele 
que nunca pode. ser visto ou compreendido pela limitada percepção 
“sensorial das pessoas em geral. No Bhagavad-gitã (7.25),0 Senhor 
diz que nãham prakasah sarvasya yogamãyã-samãvrtah. Em outras 
palavras, Ele Se reserva o direito de não Se expor a toda e qualquer 
pessoa. Somente os devotos autênticos podem conhecê-lO através de 
Seus sintomas específicos, e entre muitíssimos desses sintomas, um 
sintoma mencionado aqui neste verso é que o Senhor é sita-krgņa- 
kesah, ou aquele que sempre é visto com belos cabelos negros. Tanto 
o Senhor Krsna quanto o Senhor:Baladeva têm em Suas cabeças 
semelhantes cabelos, e desse modo mesmo na idade avançada Eles 
pareciam rapazes de dezesseis anos de idade. Este é um sintoma es- 
pecífico da Personalidade de Deus. No Brahma-samhitã afirma-se 
que embora seja a personalidade mais velha entre todas as entidades 
vivas, Ele sempre parece moço. Esta é a característica do corpo es- 
piritual. O corpo material tem como-sintomas o nascimento, a morte, 
a velhice e as doenças, mas o corpo espiritual caracteriza-se pela au- 
sência desses sintomas. As entidades vivas que residem nos Vaikun- 
fhalokas e levam vida eterna cheia de bem-aventurança têm o mesmo 
tipo de corpo espiritual, sem serem afetadas por quaisquer sinais de 
velhice. Descreve-se no Bhagavatam (Canto Seis) que o grupo de 
Visnuditas que veio libertar Ajâmila das garras do grupo de Yama- 
rãja pareciam. rapazes, corroborando a; descrição, deste, verso. Veri- 
fica-se, assim, «que os corpos espirituais nos Vaikunthalokas, quer 
do Senhor quer dos outros habitantes, são inteiramente distintos dos 
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corpos materiais deste mundo. Portanto, quando vem daquele mundo 
e desce para este mundo, o Senhor desce em Seu corpo espiritual de 
atma-mãyã, ou potência interna, sem nenhum contato com bahirangã- 
mãyã, ou a energia material externa. A alegação de que o Brahman 
impessoal aparece neste mundo material através do processo que con» 
siste em aceitar um corpo material é deveras absurda: Portanto, o 
Senhor, quando vem aqui, não tem um corpo material, mas um corpo 
espiritual. O brahmajyori impessoal é apenas a refulgência deslum- 
brante do corpo do Senhor, e não há diferença qualitativa entre-o 
corpo do Senhor e o raio impessoal do Senhor, chamado brahmajyoti. 

Ora, pode-se então perguntar por que o Senhor, que é onipotente, 
vem aqui para diminuir'o fardo produzido no mundo pela inescrupu- 
losa ordem real. Com certeza, o Senhor não precisa vir aqui pessoal- 
mente para cumprir esses propósitos, mas Ele na verdade desce para 
manifestar Suas atividades transcendentais a fim de encorajar Seus 
devotos puros, que querem desfrutar a vida, cantando as glórias do 
Senhor. No Bhagavad-gitã (9.13-14), afirma-se que'os mahâtmãs, os 
grandes devotos do Senhor; sentem prazer em cantar sobre as ativi- 
dades do Senhor. Todos os textos védicos servem para nos ajudar à 
fixarmos a atenção no Senhor e em Suas atividades transcendentais. 
Assim, as atividades que o Senhor executa quando vem a este mundo 


criam um assunto-que serve para ser comentado por Seus devotos 
puros. 








VERSO 27 


Am wi agafa- 
Amara a sT: | 

a imaa Reat 
sei aeri RSN 


tokena jiva-haranam yad ulūki-kāyās 
trai-miisikasya ca padã sakato "pavrttah 

yad rinigatântara-gatena divi-sprsor va 
unmiilanam tv itarathãrjunayor na bhavyam 





tokena-—por uma criança; jiva-haranam-—matar um ser vivo; yat-— 
alguém que; ulinki-kayah-—assumiu o corpo gigantesco'de um demô- 
nio; traimasikasya-—de uma pessoa que tem apenas três meses de 
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Idade; catambém; padã-—com a perna;-Sakatah apavrttah-—virou 
"carroça; yat-—alguém que; rinigatã-—enquanto engatinhava; antara- 
garena-—-sendo subjugadas; divi—o alto do céu; sprsoh—tocando; 
vã-ou; unmilanam-—arrancando pela raiz; tu—mas; itarathã--algu- 
ma outra pessoa; arjunayoh-—das duas árvores arjuna; na bhiivyam— 
não era possível. 

a 

m TRADUÇÃO 

* Não há dúvida alguma de que o Senhor Krsna é o Senhor Su- 
premo, caso contrário, como seria possível que Ele matasse uma 
demônia gigantesca como Pitanã quando Ele ainda vivia no colo 
de Sua mãe; virasse uma carroça com Sua perna quando tinha 
apenas três meses de idade; arrancasse pela raiz um par de árvo- 
res arjuna tão altas que tocavam o céu, quando Ele apenas en- 
gatinhava? Todas essas atividades só são possíveis para alguém 
como o próprio Senhor. 





bt SIGNIFICADO 


Ninguém pode fabricar um Deus valendo-se da especulação mental 
ou colocando votos numa urna, como virou uma prática para a classe 
de homens menos inteligentes. Deus é Deus eternamente, e a entida- 
de viva comum é eternamente uma parte integrante de Deus. Deus é 
único e inigualável, e os'seres vivos comuns são muitos € incontá- 
veis. Todas essas entidades vivas são mantidas pelo próprio Deus, e 
este é o veredicto dos textos védicos. Quando Krsna estava no colo 
de Sua mãe, a demônia Putanã apareceu diante de Sua mãe e pediu 
para amamentar a criança em seu próprio colo. Mãe Yasodã concor- 
dou, e a criança foi transferida para o colo de Piitanã, que tinha a 
aparência de uma senhora respeitável. Pitanã queria matar a criança, 
passando veneno nos bicos 'de seus seios. Mas no final-de tudo, 'o 
Senhor sugou seu seio juntamente com'o próprio ar vital dela, e caiu 
O gigantesco corpo da demônia, que segundo as pessoas diziam, tinha 
dez quilômetros de comprimento. Mas © Senhor Krsna não precisou 
ficar do tamanho da demônia, embora fosse bastante competente para 
estender-Se por mais de dez quilômetros. Em Sua encamação como 
Vãmana, Ele Se apresentou como um brâhmana anão, mas quando 
tomou posse de Sua terra, prometida por Bali Mahãraja, Ele expan- 
diu Seu passo até o topo do Universo, que se estende por milhares 
e milhões de quilômetros. Logo, não seria'muito difícil para Krsna 
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realizar um milagre, estendendo Seu aspecto corporal, mas Ele não 
queria tomar essa atitude por-causa do profundo amor filial que de- 
votava-à Sua mãe, Yasoda. Se Yasodã tivesse visto que no colo de 
Piitanã, Krsna-havia Se estendido por dez quilômetros para competir 
coma demônia, então o natural amor maternal de Yasodã sofreria um 
golpe porque dessa maneira Yasodã acabaria ficando sabendo que seu 
aparente filho, Krsna, era o próprio Deus. E ao ficar sabendo que 
Krsna é Deus, o amor de Yasodâmayi por Krsna teria perdido sua 
natural! conotação: maternal. Mas» quanto ao Senhor Krsna, Ele é 
sempre Deus, quer como um bebê no colo de Sua mãe, quer como 
Vâmanadeva, que abrangeu'o Universo. Ele não precisa submeter-Se 
arigorosas penitências para tornar-Se Deus, emborahaja aqueles que 
pensem em tornar-se Deus, recorrendo a este processo. Pelo simples 
fato de submeter-se a-rigorosas austeridades e penitências, ninguém 
pode tornar-se uno com Deus ou iguala Ele, mas com este método 
pode-se adquirir a maioria das qualidades divinas: @ ser vivo pode 
até certo ponto alcançar qualidades divinas, mas não pode tornar-se 
Deus, ao passo que Krsna, sem submeter-Se a nenhuma espécie de 
penitência, é sempre Deus, seja no colo de Sua mãe, seja crescendo, 
seja em qualquer etapa do crescimento. 

Assim, com apenas três meses de idade Ele matou Sakatãsura, que 
se escondera atrás de uma carroça na casa de Yasodamayi. E quando 
Ele estava engatinhando e impedia que: Sua mãe realizasse suas ta- 
refas- domésticas, 'a mãe amarrou-O a um pilão, mas o menino tra- 
vesso arrastou o pilão na direção de um par de árvores arjuna muito 
altas que estavam no quintal de Yasodâmayi, e quando o pilão engan- 
chou-se entre as duas árvores, elas caíram, produzindo um estrondo 
horrível. Quando veio ver o que estava acontecendo, Yasodamayi 
pensou que pela misericórdia do Senhor, seu filho fora salvo das 
árvores que caíram, sem saber que o próprio Senhor, engatinhando 
em seu quintal, havia feito o estrago. Eis então como o Senhor e Seus 
devotos convivem amorosamente. Yasodâmayi queria ter o Senhor 
comoseu filho, e em seu colo-o Senhor agia exatamente como seu 
filho, mas ao mesmo tempo agia como o Senhor Onipotente sempre 
que houvesse essa necessidade. A beleza desses passatempos é que o 
Senhor satisfazia o desejo de todos. No caso da derrubada das gigan- 
tescas árvores arjuna, à missão do Senhor era libertar os dois filhos 
de Kuvera; a quem Nãrada amaldiçoara, condenando-os a tornarem- 
se árvores, bem como era Sua missão agir como uma criancinha que 
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engatinhava no quintal de Yasoda, que sentia prazer transcendental 
em ver essas atividades do Senhor bem no quintal de sua casa. 

Em qualquer situação, o Senhor é o Senhor do Universo, em qual- 
quer forma que Ele queira assumir, gigantesca ou pequena, pode de- 
sempenhar essa função. 


VERSO 28 


grego Fira iara 


yad vai vraje vraja-pasiún vigatoya- pitân 
palams tv ajivayad anugraha-: 

tac-chuddhaye “ti-visa-virya-vilola-jihvam 
uccatayisyad uragam viharan hradinyâm 








yat—aquele que; vai—decerto; vraje—em Vindavana; vraja-pasiun— 
os animais de Vrndâvana; visa-toya—água envenenada; pitan—aque- 
les que beberam; palân—os vaqueiros; tu—também; ajivayat-—tra- 
zidos à vida; anugraha-drsti-—olhar misericordioso; vrsfyã-—pelas 
enxurradas de; tat-—isto; suddhaye-—para purificação; «ati—excessi- 
vamente; -virya-— veneno. potentíssimo; vilola—oculta; jilivam— 
alguém que tem semelhante língua; uccãtayisyar-—puniu-severamen- 
te; uragam— a serpente; viharan-—transformando “isto em prazer; 
hradinyâm-—no tio. 








TRADUÇÃO 

Então, quando os vaqueirinhos e seus animais também bebe- 
ram a água envenenada do rio Yamuná, e depois que o Senhor 
[em Sua infância] os reviveu por intermédio do Seu olhar mise- 
ricordioso, apenas para purificar a água do rio Yamunã Ele, 
«como uma espécie de diversão, pulou no rio e castigou a venenosa 
serpente Kaliya, que ali se ocultava, emitindo ondas de veneno 
com sua língua. Além do Senhor Supremo, qual é a outra pessoa 
que pode executar essas tarefas hercúleas? 
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VERSO 29 


aa mA esaf afafa faai 
qaa aaa Ra | 
aa fria ASAT RSI 


tat karma divyam iva yan nisi nihsayânam 
dãvâgninã suci-vane paridahyamâne 
unnesyati vrajam ato 'vasitânta-kalam 
netre pidhãpya sabalo "nadhigamya: 








iryah 








arma-— atividade; divyam-—sobre-humana; iva-—como; 
yat-—a qual; nisi—à noite; nihsayânam-—dormindo despreocupados; 
dava-agninã-—pelo clarão do incêndio na floresta; suci-vane—na flo- 
resta seca; paridahyamine—sendo posta em chamas; unnesyati— 
salvaria; vrajam—todos os habitantes de Vraja; atah-—daf; avasita 
com certeza; anta-kãlam-—últimos instantes da vida; netre—nos olho: 
pidhãpya-—apenas fechando; sa-balah-—juntamente com Baladeva; 
anadhigamya-—insondável; viryah—poder. 











TRADUÇÃO 
Na mesma noite do dia do castigo da serpente Kaliya, quando 
os habitantes de Vrajabhúmi dormiam despreocupados, irrom- 
peu na floresta um incêndio causado pelas folhas secas, e parecia 
certo que todos os habitantes iriam morrer. Mas o Senhor, jun- 
tamente com Balarâma, salvou-os pelo simples fato de fechar os 
olhos. São essas as atividades sobre-humanas do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Embora este verso tenha descrito que a atividade do Senhor é sobre- 
humana, deve-se notar que as atividades do Senhor são sempre sobre- 
humanas, e-é isto qué O distingue do ser vivo comum. Arrancar pela 
raiz uma gigantesca figueira-de-bengala-ou árvore arjuna e extinguir 
um flamejante incêndio na floresta apenas fechando os olhos decerto 
são atividades que superam qualquer espécie de esforço humano. 
estas atividades não só são espantosas de ouvir, mas de fato todas as 
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Dutras atividades do Senhor, sejaro que for que Ele faça, são todas 
sobre-humanas, como o confirma o Bhagavad-gitã (4.9). Como são 
e natureza transcendental, quem quer que conheça as atividades 
Sobre-humanas do Senhor qualifica-se a entrar no reino de Krsna; è 
nesse caso, após abandonar o atual corpo material, aquele que conhe- 
Ke as atividades transcendentais do Senhor retorna ao lar, retorna ao 
Supremo. 


VERSO 30 


qia m agaaga a 
igaara nam 

mamisa aA Aga ct 

diea ag: RAA 11201 


grhnita yad yad upabandham amusya mātā 
sulbam sutasya na tw tat tad amusya máti 

vaj jrmbhato 'sya vadane bhuvanâni gopi 
samviksya sankita-manãh pratibodhitasit 


grhnita-—tomando; yat yat-—quaisquer; upabandham-—cordas para 
amarrar, amusya-—Sua; mãtã-—mãe; sulbam-—cordas; sutasya—do 
seu filho; na—não; tu--entretanto; tar tat—logo em seguida; amu- 
sya—Sua; mãti—era suficiente; yat-—aquilo que; jrmbhatah-—abrin- 
do a boca; asya-—dEle; vadane-—na boca; bhuvanâni—os mundos; 
gopi—a vaqueira; sarmviksya-—vendo então isso; sankita-mandh-— 
com dúvidas na mente; pratibodhitã-—convencida de modo diferente; 
dsit-—assim foi feito. 








TRADUÇÃO 

Quando a vaqueira [Yasodã, a mãe adotiva de Krsna] tentava 
amarrar com cordas as mãos de seu filho, ela verificava que o 
comprimento da corda era sempre insuficiente, e quando final- 
mente ela desistiu, o Senhor Krsna, logo em seguida, abriu a boca, 
onde a mãe encontrou situados todos os universos. Vendo isto, ela 
desenvolveu dúvidas em sua mente, mas esta foi uma maneira 
diferente através da qual ela se convenceu da natureza mística de 
seu filho. 
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SIGNIFICADO 

Certo dia, o Senhor Krsna, como um menino travesso, perturbou 
Sua mãe Yasodã, e ela começou a amarrá-lO com cordas só para cas- 
tigá-IO. Mas não importava a quantidade de corda que usasse, ela viu 
que sempre era insuficiente. Então, ela ficou cansada, mas nesse ín- 
terim o Senhor abriu Sua boca, e a mãe carinhosa viu situados dentro 
da boca de seu filho todos os universos juntos. A mãe ficou atônita, 
porém, devido à Sua profunda afeição por Krsna, ela pensou que a 
Divindade Todo-Poderosa, Nãrãyana, tinha bondosamente zelado por 
seu filho só para protegê-lO de todas as contínuas calamidades que 
aconteciam com Ele. Por causa de sua profunda afeição por Krsna, 
ela jamais poderia pensar que seu próprio filho era Nãrâyana, a 
própria Personalidade de Deus. Esta é a ação de yogamãyã, a potên- 
cia interna do Senhor Supremo, que age para aperfeiçoar todos os 
passatempos que © Senhor realiza com Suas diferentes espécies de 
devotos. À exceção de Deus, quem poderia fazer tais maravilhas? 





VERSO 31 


TRÊS AA AT TETE TITE 
Amad ART mag a 
sega AR. qara 
Aa apama Agia 3R 


nandam ca moksyati bhayãd varunasya pasãd 
gopan bilesu pihitân maya-siinunã ca 

ahny ãprtam nisi Sayânam atisramena 
lokam vikuntham upanesyati gokulam sma 


nandam-—a Nanda (o pai de Krsna); ca—também; moksyati—salva; 
bhayãt-—do medo de; varunasya-—de Varuna, o semideus da água; 
pasat-—das garras de; gopân—os vaqueiros; bilesu-——nas cavernas da 
montanha; pihitin—colocados; maya-siinunã--pelo filho de Ma 
ca-—também; ahni ãprtam-—estando muito atarefados durante o dia; 
nisi—à noite; $ayânam-—deitando-se; arisramena-—por causa do tra- 
balho árduo; lokam-—planeta; vikuntham—o céu espiritual; upane- 
syati—Ele concedeu; gokulam-—o planeta mais elevado; sma-—com 
certeza. 
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TRADUÇÃO 
O Senhor Krsna evitou que Seu pai adotivo, Nanda Mahãrãja, 
ficasse com medo do semideus Varuna e libertou os vaqueirinhos, 
tirando-os das cavernas da montanha, onde tinham sido postos 


pelo filho de Maya. Também, aos habitantes de Vyndãvana, que 


estavam atarefados, trabalhando de dia, e dormiam profunda- 
mente à noite por causado seu árduo trabalho durante o dia, o 
Senhor Krsna concedeu a promoção ao planeta mais elevado no 
céu espiritual. Todos estes atos são transcendentais e indubitavel- 
mente provam Sua divindade. 


SIGNIFICADO 

Nanda Mahārāja, o pai adotivo do Senhor: Krşna, foi banhar-se 
norio Yamunã na calada da noite, pensando que a noite já acabara; 
então, o semideus Varuna levou-o ao planeta Varuna só para vera 
Personalidade de Deus, o Senhor Krsna, que apareceu -lá para liber- 
tar Seu pai. Na verdade, Varuna não prendeu Nanda Mahãrãja porque 
os habitantes de Vrndãvana viviam ocupados em pensar em Krsna, 
numa constante meditação sobre a Personalidade de Deus, executan- 
douma forma específica de samādhi, ou transe de bhakti-yoga. Eles 
não temiam as misérias da existência material. Confirma-se-no-Bha- 
gavad-gita que quem entra em contato -com a Suprema: Personali- 
dade de Deus, rendendo-se com amor transcendental, liberta-se das 
misérias infligidas pelas leis da natureza material. Menciona-se aqui 
com toda a clareza que os habitantes de Vrndavana estavam inten- 
Samente ocupados no árduo labor diurno, e por causa do trabalho 
árduo do dia, à noite eles caíam em sono profundo. Assim, eles quase 
não tinham tempo para dedicar à meditação e às outras paraferná- 
lias das atividades espirituais. Mas de fato eles só se ocupavam nas 
atividades espirituais mais elevadas. Tudo o que eles faziam era es- 
piritualizado porque tudo se harmonizava com a relação que eles cul- 
tivavam com o Senhor Sri Krsna. O ponto central das atividades era 
Krsna, e nesse caso as aparentes atividades do mundo material esta- 
vam saturadas de potência espiritual. Esta é a vantagem do processo 
de bhakti-yoga. Todos devem cumprir o-dever em prol do Senhor 
Krsna, e todas as ações ficarão permeadas de pensamentos acerca de 
Krsna, e este é o padrão mais elevado de transe em percepção es- 
piritual. 
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VERSO 32 


miga aA Aa 
aia aasi Ra: 
mfadeafa aaRaAa- 
at itan ER AS M3R 


gopair makhe pratihate vraja-viplavāya 
deve 'bhivarşati pasūn krpayã riraksuh 

dhartocchilindhram iva sapta-dinâni sapta- 
varso mahidhram anaghaika-kare salilam 


gopaih-—pelos vaqueiros; makhe—de oferecer sacrifício ao rei dos 
céus; pratihate-—sendo impedidos; vraja-viplavâya--para devastar 
toda a existência de Vrajabhâmi, a terra dos passatempos -de Krsna; 
deve-—pelo rei'dos céus; abhivarsati—tendo derramado torrentes de 
chuva; pasiún-—os animais; krpayã-—pela imotivada misericórdia para 
com eles; riraksuh-—desejou protegê-los; dharta-—segurou; ucchilin- 
dhram-extirpou um guarda-chuva; iva--exatamente assim; sapta- 
dinâni-—por sete dias contínuos; sapta-varsah-—embora Ele só tivesse 
sete anos; mahidhram-—a Colina de Govardhana; anagha--sem ficar 
cansado; eka-kare-—com uma só mão; salilam-—por diversão. 








TRADUÇÃO 

Quando os vaqueiros de Vyndávana, sob a instrução de Krsna, 
deixaram de oferecer sacrifícios ao rei dos céus, Indra, toda a 
extensão de terra conhecida como Vraja foi ameaçada de ser ar- 
rastada pelas constantes chuvas torrenciais que caíram durante 
sete dias. O Senhor Krsna, por Sua imotivada misericórdia para 
com os habitantes de Vraja, segurou com uma só mão a colina co- 
nhecida como Goyardhana, embora tivesse apenas sete anos. Ele 
fez isso para que os animais fossem protegidos da enxurrada. 


SIGNIFICADO 
As crianças brincam com um guarda-chuva conhecido em geral 
como guarda-chuva de sapo (cogumelo), eo Senhor Krsna, quando 
tinha apenas sete anos, pôde segurar a grande colina conhecida-como 
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Govardhana Parvata em Vrndãvana-e sustentá-la com uma só mão 
por sete dias contínuos, só para que os animais e os habitantes de 
Vrndãvana se protegessem da ira de Indra, o rei celestial, a quem os 
habitantes de Vrajabhúmi haviam deixado de oferecer sacrifícios. 
De fato, se alguém se ocupa no serviço ao Senhor Supremo, 

há necessidade de oferecer aos semideuses sacrifícios em troca de 
seus serviços. Os sacrifícios recomendados na literatura védica que 
devem ser realizados para satisfazer os semideuses são uma maneira 
de persuadir as pessoas a aceitarem a existência de autoridades. supe- 
riores. O Senhor designa os semideuses como deidades controladoras 
dos assuntos materiais, e segundo o Bhagavad-gitã, quando se adora 
um semideus, o processo é aceito como um método de adoração in- 
direta ao Senhor Supremo. Mas quando o Senhor Supremo, recebe 
adoração direta, não é preciso adorar os semideuses ou oferecer-lhes 
sacrifícios recomendados em circunstâncias específicas. O Senhor 
Krsna, portanto, aconselhou que os habitantes de, Vrajabhúmi não 
oferecessem nenhum sacrifício ao reirdos céus, Indra, Mas como não 
reconheceu o Senhor Krsna, em Vrajabhúmi, Indra irritou-se com. os 
habitantes de Vrajabhômi e tentou vingar a ofensa, Porém, compe- 
tente como era; o Senhor salvou os habitantes e os animais de Vrajas 
bhâmi com Sua energia pessoal e provou em definitivo que qualquer 
um que se ocupe diretamente como devoto do Senhor Supremo não 
precisa satisfazer nenhum outro semideus, por maior que seja, mesmo 
que se trate de Brahmã ou Siva. Logo, este incidente provou categó- 
rica e definitivamente que em todas as circunstâncias o Senhor Krsna 
é a Personalidade de Deus: como um bebê no colo de Sua mãe, como 
um-menino de 7 anos, e como um-ancião de 125 anos. Em nenhum 
dos casos, Ele nunca esteve no nível de um homem comum, e mesmo 
em Sua idade avançada Ele parecia um jovem de 16 anos. Estas são 
as características específicas do corpo transcendental do Senhor. 








VERSO 33 
alega fifa fera natia 
taei maA 
aeaa A aTa MRI 
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kridan vane nisi nisakara-rasmi-gauryâria 
rãsonmukhah kala-padãyata-mirechitena 

uddipita-smara-rujâm vraja-bhrd-vadhiinam 
hartur harisyati Siro dhanadânugasya 





kridan-—enquanto estava ocupado em Seus passatempos; vane 
na floresta de Vrndãvana; nisi—noturnos; nisakara—a Lua; rasmi- 
gauryãm-—mar branco; rãsa-unmukhah-—desejando dançar com; kala- 
padiyata-—acompanhados de doces canções; mircchitena—e músi- 
ca melodiosa; uddipita—despertos; smara-rujam—desejos sexuais; 
vraja-bhrt—os habitantes de Vrajabhâmi; vadhiinam-—das esposas; 
hartuh-—dos raptores; harisyati-—destruirá; sirah—a cabeça: dhanada- 
anugasya-—do seguidor do rico Kuvera. 








TRADUÇÃO 
Quando o Senhor estava ocupado em Seus passatempos da 
dança da rãsa na floresta de Vyndavana, atiçando os desejos se- 
xuais das esposas dos habitantes de Vrndãvana com canções doces 
e melodiosas, um demônio chamado Sankhacúda, um rico segui- 
dor do tesoureiro do céu [Kuvera], raptou as donzelas, e o Senhor 
decepou-Lhe a cabeça. 


SIGNIFICADO 

Devemos notar com atenção que as declarações descritas nesta pas- 
sagem são palavras que Brah; dirigiu a Nãrada, e ele estava fa- 
lando a Nãrada sobre fatos que aconteceriam no futuro, durante o 
advento do Senhor Krsna. Os passatempos do Senhor são conheci- 
dos pelos peritos capazes de ver o passado, o presente e o futuro, e 
Brahmãji, sendo um deles, predisse o que aconteceria no futuro. O 
episódio em que Sankhacida é morto pelo Senhor é um incidente 
mais recente, depois da rãsa-lilã, e não exatamente num evento si- 
multâneo. Vimos que os versos anteriores descrevem que o Senhor 
extinguiu O incêndio da floresta e também executou os passatempos 
em que a serpente Kãliya era punida, e igualmente aqui se descrevem 
os passatempos da dança da rasa e do extermínio de Sankhacúda. 
A justificação é que todos estes incidentes aconteceriam no futuro, 
depois da ocasião em que Brahmaji os predizia para Narada. O demô- 
nio Sankhacúda foi morto pelo Senhor durante Seus passatempos em 
Horikã no mês de Phãlguna, e a mesma cerimônia continua sendo 





Verso 35] Encarnações anunciadas 419 


gbservada na Índia com a queima da efígie de Saúkhacúda, um dia 
antes dos passatempos do Senhor em Horika, em geral conhecidos 
como Holi. 

De um modo geral, o aparecimento e atividades futuras do Senhor 
gu de Suas encarnações estão preditos nas escrituras, e assim as 
pseudo-encarnações não conseguem enganar as pessoas que conhe- 
gem os fatos descritos na íntegra pelas escrituras autorizadas. 


VERSOS 34-35 


IANA- 
adarna: NLI 
aaan ara: 


PAASA IRRI: 
qaan aai- 
ae eR fai Tlu 


ye ca pralamba-khara-dardura-keśy-arişta- 
mallebha-kamsa-yavanãh kapi-paundrakâdyah 

anye ca salva-kuja-balvala-dantavakra- 
saptoksa-Sambara-vidiiratha-rukmi-mukhyah 


ye vã mrdhe samiti-Sâlina atta-câpah 
kâmboja-matsya-kuru-srijaya-kaikayâdyah 

yãsyanty adarsanam alam bala-pãrtha-bhima- 
vyãjâhvayena harinã nilayam tadiyam 


ye—todos esses; ca—totalmente; pralamba-—o demônio chama- 
do Pralamba; khara-—Dhenukãsura; dardura-—Bakãsura; kesi—o de- 
mônio Kesi; arista-—o demônio Aristâsura; malla-—um lutador na 
corte de Karsa; ibha—-Kuvalayapida; karasa-—o rei de Mathurã e tio 
materno de Krsna; yavanãh—os reis da Pérsia e-de outros lugares 
adjacentes; kapi—Dvivida; paundraka-adyah-—Paundraka e outros; 
aniye—outros; ca—tanto quanto; salva-—o rei Salva; uja-—Narakâsura; 
balvala-—o rei Balvala; dantavakra-—o irmão de Sisupãla, um falecido 
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rival de Krsna; saptoksa—o rei Saptoksa; Sambara-—0 rei Sambara; 
vidiratha-—o rei Vidúratha; rukmi-mukhyah-—o irmão de Rukmini, 
a primeira rainha de Krsna em Dvãrakã; ye—todos vã—ou; 
mydhe-—no campo de batalha; samiti-Salinah-—todos muito poderosos; 
atta-câpãh-—bem equipados com arcos e flechas; kâmboja-—o rei 
Kamboja; matsya-—o rei de Dvarbhanga; kuru-—os filhos de Dhrta: 
tra; syfijaya-—o rei Srijaya; kaikaya-adyãh-—o rei de Kekaya e outros; 
Yãsyanti—alcançariam; adarsanam-—a imersão impessoal no brahma- 
jyoti; alam—que se dizer de; bala--Baladeva, o irmão mais velho de 
Krsna; pârtha-—Arjuna; bhima—o segundo Pândava; vyaja-ahvaye- 
na-—com os falsos nomes; harinã-—pelo Senhor Hari; nilayam—a 
morada; tadiyam-—dEle, 














TRADUÇÃO 

Todas as personalidades demoníacas como Pralamba, Dhenuka, 
Baka, Kesi, Arista, Canúra, Mustika, o elefante Kuvalayapida, 
Kamsa, Yavana, Narakâsura e Paundraka, grandes marechais 
como Salva, o macaco Dyivida e Balvala, Dantavakra, os sete 
touros, Sambara, Vidiratha e Rukmi, bem como grandes guer- 
reiros como Kâmboja, Matsya, Kuru, Srijaya e Kekaya, lutariam 
todos vigorosamente, quer com o Senhor Hari em combate dire- 
to, quer com Ele sob Seus nomes de Baladeva, Arjuna, Bhima, 
etc. E os demônios, sendo então mortos, atingiriam ou o brahma- 
jyoti impessoal ou Sua morada pessoal nos planetas Vaikuntha. 








SIGNIFICADO 

Todas as manifestações, nos mundos material e espiritual, são de- 
monstrações das diferentes potências do Senhor Krsna. A Personali- 
dade de Deus, Baladeva, é Sua expansão pessoal imediata, e Bhima, 
Arjuna, etc. são Seus associados pessoais. O Senhor apareceria (e é 
o que Ele faz sempre que aparece) com todos os Seus associados e 
potências. Portanto, as almas rebeldes, tais como os demônios e os 
homens demoníacos, mencionados por nomes como Pralamba, seriam 
mortos ou pelo próprio Senhor ou por Seus associados. Todos esses 
assuntos serão claramente explicados no Décimo Canto: Mas deve- 
mos saber muito bem que todas as entidades vivas supracitadas que 
seriam mortas alcançariam a salvação -ou imergindo no brahmajyoti 
do; Senhor ou recebendo a permissão de entrar nas residências do 
Senhor, chamadas Vaikunthas. Bhismadeva já explicou isto (Primeiro 
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Canto). Todas às-pessoas: que: participaram no Campo de Batalha de 
Kuruksetra ou tiveram alguma outra forma de participação com o 
Senhor ou com Baladeva, etc. se beneficiaram, alcançando uma exis- 
fência espiritual em harmonia com a situação de suas mentes na hora 
da morte. Aqueles que reconhecessem o: Senhor entrariam em Vai- 
kuntha, e aqueles que considerassem o Senhor apenas um ser pode- 
roso-alcançariam a salvação; imergindo na existência espiritual do 
brahmajyoti impessoal do Senhor. Mas cada um deles conseguiria 
libertar-se da existência material. Como era esse o benefício concedi- 
do àqueles que atuaram como inimigos do Senhor, pode-se imaginar 
qual seria a posição daqueles que serviram com devoção o Senhor, 
desenvolvendo uma relação transcendental com Ele, 


VERSO 36 


ara Arafat 
Aagi afat aa gaie l 


aRar a E qemai 
azai Aeri aRar NRAN 


kālena mīlitā-dhiyām avamrsya-ninãm 
stokãyusârm sva-nigamo bata dūra-pārah 

âvirhitas tv anupugam sa hi satyavatyam 
veda-drumarm vita-paso vibhajisyati sma 


kãlena-—no decorrer do tempo; milita-dhiyâm-—das pessoas menos 
inteligentes; avamr$ya-—considerando as dificuldades; n7nãm-—da hu- 
manidade em geral; stoka-ãyusâm—das pessoas de vida curta; sva- 
nigamah-—os textos védicos compilados por Ele; bata-—exatamente; 
dira-parah-—assaz difíceis; avirhitah-—tendo aparecido como; tu— 
mas; anuyugam-—de acordo com a era; sa-—Ele (o Senhor); hi—de- 
certo; satyavatyâm-—no.ventre de Satyavati; veda-drumam-—a árvore- 
dos-desejos védica; vitapasah-—pela divisão em ramos; vibhajisyati— 
dividirá; sma—como fora: 





TRADUÇÃO 
O próprio Senhor, sob Sua encarnação como filho de Satyavati 
[Vyãsadeva], considerará a literatura védica por ele compilada 
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muito difícil para as pessoas de pouca inteligência e com vida 
curta, e assim dividirá a árvore do conhecimento védico em dife- 
rentes ramos, segundo as circunstâncias da era em particular. 


SIGNIFICADO 

Nesta passagem, Brahmã menciona a futura compilação do Srimad- 
Bhãgavatam para as pessoas da era de Kali, que terão vida curta. 
Como se explicou no'Primeiro Canto, as pessoasmenos inteligentes 
da era de Kali não apenas teriam vida curta, mas também" ficariam 
perplexas diante de tantos problemas na vida, decorrentes da incômo- 
da situação da sociedade humana ímpia. Angariar confortos materiais 
para o corpo é uma atividade que está no modo da ignorância espe- 
cificado pelas leis da natureza material. O verdadeiro avanço de co- 
nhecimento significa progresso do conhecimento em auto-reali. 
Mas na era de Kali, os homens menos inteligentes erroneamente con- 
sideram a curta vida de cem anos (que agora de fato chega apenas 
aos quarenta ou sessenta anos) como se fosse tudo o que existe. Eles 
são menos inteligentes porque não têm informação da eternidade da 
vida; eles se identificam com o corpo material temporário que dura 
quarenta anos e o consideram como o único princípio básico da vida. 
Semelhantes pessoas são descritas como iguais aos asnos e touros. 
Mas o Senhor, como'o pai clemente de todos os seres vivos, trans- 
mite-lhes o vasto conhecimento védico em breves tratados como o 
Bhagavad-gitã e, para os graduados, o Srimad-Bhãgavatam. Os Pu- 
rânas e o Mahãbharata também foram textos que: Vyãsadeva fez 
para as diferentes categorias de homens que estão nos modos da na- 
sigo material. Mas nenhum deles é independente dos princípios 
vēđicos. 











VERSO 37 


ai aaa fafaa 
a aeaaea: | 
Amani aaen 
di fa ag meaa ieia 


deva-dvisam nigama-vartmani nisthitânam 
pârbhir mayena vihitabhir adrSya-tiarbhih 
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lokân ghnatãm mati-vimoham atipralobham 
vesam vidhãya bahu bhasyata aupadharmyam 


deva-dvisâm-—daqueles' que invejavam os devotos do Senhor; ni- 
gama-—os Vedas; vartmani--no caminho de; nisthitânam-—dos bem- 
situados; pirbhih-—por foguetes; mayena—feitos pelo grande cien= 
lista Maya; vihitabhih-—feitos por; adrsya-târbhih-—invisíveis no céu; 
lokãân—os diferentes planetas; ghnatâm-—dos matadores; mati-vimo- 
ham-—confusão da mente; atipralobham-—muito atrativa; vesam-— 
roupa; vidhãya-—tendo feito assim; bahu bhasyate—falará muitíssi 
aupadharmyam-—princípios sub-religiosos. 


TRADUÇÃO 
Quando os ateístas, após ficarem versados no conhecimento 
científico védico, aniquilarem os habitantes de diferentes plane- 
tas, voando invisíveis no céu em foguetes bem construídos, pre- 
parados pelo grande cientista Maya, o Senhor confundirá suas 
mentes, atraindo-os como Buddha, e pregará sobre princípios 
sub-religiosos. 


SIGNIFICADO 

Esta encarnação do Senhor Buddha-não é'a mesma encarnação de 
Buddha que temos na história atual da humanidade. Segundo Srila 
Jiva Gosvâmi, a encarnação de Buddha mencionada neste-verso apa- 
receu numa diferente era de Kali. Na duração da vida de um Manu, 
transcorrem mais de setenta e duas Kali-yugas, e numa-delas apare- 
ceria o tipo de Buddha aqui mencionado. O Senhor Buddha encama 
numa época em que as pessoas são muito materialistas e prega prin- 
cípios religiosos sensatos. Essa ahimsã não é em si um princípio re- 
ligioso, mas é uma qualidade importante para pessoas que de fato são 
religiosas. É uma religião sensata porque a pessoa é aconselhada a 
não fazer mal a nenhum outro animal ou entidade viva porque essas 
más ações são também prejudiciais aquele que faz o mal. Porém, 
antes de aprender estes princípios de não-violência, é preciso apren- 
der-outros doisprincípios, a saber, ser humilde e não-ter orgulho. 
Enquanto não for humilde e desprovida de orgulho, a pessoa não po- 
derá ser inofensiva e mansa. E depois de ser não-violenta, ela-deve 
aprender na vida a ser simples e tolerante. Deve oferecer respeitos aos 
grandes pregadores religiosos elíderes espirituais e também exercitar 
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o controle dos sentidos, aprendendo a desapegar-se da família e do 
lar praticando serviço devocional ao Senhor, etc. Na fase final, ela 
deve aceitar o Senhor e tornar-se Seu devoto; caso contrário, não há 
religião. Nos princípios religiosos, Deus deve estar no centro, pois as 
simples: instruções morais: são meros princípios sub-religiosos, em 
geral-conhecidos como upadharma, ou princípios quase religiosos. 


VERSO 38 


qarag ae: p: 
mi Ranna: | 
aman aR aR a a 
mR A FTT ITA N3 


yarhy ālayeşv api satâm na hareh kathãh syuh 
pãsandino dvija-janã vrsalã nrdevãh 

svahã svadhã vagad iti sma giro na yatra 
Sastã bhavisyati kaler bhagavân yugânte 





yarhi—-quando acontecer; layesu-na residência de; api-—mesmo; 
satâm-—cavalheiros civilizados; na--não; hareh-—da Personalidade 
de Deus; kathãh-—os temas; syuh-—acontecerão; pasandinah-—ateís- 
tas; dvija-janãh-—pessoas que se declaram pertencentes às três classes 
superiores (brahmanas, ksatriyas e vaisyas); vrsalâh—os Súdras de 
classe inferior; nr-devãh--ministros do governo; svahã-—hinos para 
executar sacrifícios; svadhã-—os ingredientes para executar sacrifí- 
cios; vasat-—o altar do sacrifício; iti—tudo isto; sma-=será; girah-— 
palavras; na--nunca; yatra--em partealguma; sastã--o castigador; 
bhavisyari—aparecerá; kaleh-—da era de Kali; bhagavān—a Persona- 
lidade-de-Deus; yuga-ante=no final da. 

















TRADUÇÃO 
Depois disso, no final da Kali-yuga, quando não houver temas 
a respeito de Deus, mesmo nas residências dos supostos santos é 
cavalheiros respeitáveis que pertencem às três castas superiores, 
e-quando o poder governamental se transferir para as mãos dos 
ministros que, tendo sido eleitos, eram membros da classe dos 
Súdras inferiores ou de pessoas inferiores a eles, e quando nada 
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se souber sobre as técnicas de sacrifício, nem mesmo verbalmen- 
te, a essa altura o Senhor aparecerá como o supremo castigador. 


SIGNIFICADO 

Aqui se delineiam os sintomas das piores condições do mundo ma- 
terial, na última fase desta era, chamada Kali-yuga. A essência dessas 
condições é o ateísmo. Até mesmo os pretensos santos e as castas su- 
periores das ordens sociais, em geral conhecidos como dvija-janas, 
ows duas vezes nascidos, se tornarão ateístas. Nesse caso, se-todos 
eles praticamente esquecerão até mesmo o santo nome: do Senhor, 
que falar então de Suas atividades? As castas superiores da sociedade, 
a saber, a classe dos homens inteligentes, que guia os destinos das 
Ordens sociais; a classe dos administradores, que guia a lei e a ordem 
da sociedade; e a classe produtora, que guia o desenvolvimento econô: 
mico da sociedade, devem todas ser devidamente versadas na ciência 
do Senhor Supremo, conhecendo de fato Seu nome, qualidade, passa- 
tempos, séquito, parafernália é personalidades. Os santos e as castas 
ou ordens superiores da sociedade são julgados de acordo com a pro- 
porção de seu conhecimento acerca da ciência de Deus, ou tattva- 
jfiâna, e não em função de algum direito adquirido: por nascimento 
ou em função de alguma designação corpórea. Tais designações, sem 
nenhum conhecimento sobre a ciência de Deus e sem conhecimento 
prático acerca do serviço devocional, são todas consideradas como 
enfeites em corpos mortos. E quando há demasiada presunção na so- 
ciedade por parte destes cadáveres enfeitados, desenvolvem-se então 
muitas anomalias na vida progressiva e pacífica do ser humano. Devi- 
do:à falta de treinamento ou cultura na seção superior das ordens 
sociais, seus membros devem deixar de ser designados como dvija- 
janas, ou os duas vezes nascidos. Em muitas passagens desta grandio- 
sa literatura, explicou-se o que é que significa ser duas vezes nascido, 
e aproveitamos a oportunidade para lembrar que o nascimento, desen- 
cadeado pela simples união sexual do pai e da mãe, chama-se nasci- 
mento animal. Mas esse nascimento animal eo progresso nos prin- 
cípios animais que consistem em' comer, dormir, temer e acasalar-se 
(sem nenhum cultivo científico da vida espiritual) chamam-se vida de 
Súdra, ou, para ser mais explícito, a'vida inculta da classe de homens 
inferiores. Aqui se declara que em Kali-yuga o poder governamental 
da sociedade passará a classe operária formada de homens incultos e 
ímpios, e assim os nrdevas (ou os ministros do governo) serão os 
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vrsalas, ou Os homens incultos que compõem a classe inferior da so- 
ciedade. Ninguém'pode esperar paz e prosperidade numa sociedade 
humana cheia de homens ignorantes que formam as classes inferiores. 
Os sintomas desses: animais sociais incultos já estão em voga, e é 
dever dos líderes dos homens tomar conhecimento disso e tentar refor- 
mar a ordem social, introduzindo os princípios dos homens duas vezes 
nascidos, treinados na ciência da consciência de Deus. Pode-se adotar 
este procedimento, expandindo no mundo inteiro acultura do Srimad- 
Bhāgavatam. Nessa condição degradada da sociedade humana, o Se- 
nhor encarna como o avatãra Kalki e mata sem dó nem piedade todos 
os seres demoníacos.: 
VERSO 39 


ai cais aa nm: 
esa dana: 

Too EMENTA Mg 
arnfingaa gas qeafinam: 1320 


sargetapo "ham rsayo nava ye prajesah 
sthâne “tha dharma-makha-manv-amarãvanisâh 
ante tv adharma-hara-manyu-vasisuradyã 


mayaà-vibhiitaya imah puru-sakti-bhãjah 








sarge—no início da criação; tapah-penitência; aham-—eu mesmo; 
rsayah—sábios; nava—nove; ye prajesâh-—aqueles que gerariam; 
sthãne-—no período intermediário enquanto a criação émantida; atha-— 
decerto; dharma--religião; makha-—o Senhor Visnu; manu-—o pai 
da humanidade; amara-—os semideuses designados para controlar os 
assuntos da manutenção; avanisãh-—e os reis dos diferentes plane- 
tasante--no final; tu--mas; adharma-—irreligião; hara-—o Senhor 
Siva; manyu-vasa-—sujeitos à ira; asura-adyãh-—ateístas, os inimigos 
dos devotos; mãyã-—energia; vibhitayah-—poderosos representantes; 
imãh-—todos eles; puru-Sakti-bhajah-—do supremo Senhor poderoso. 





TRADUÇÃO 
No início da criação, há a penitência, eu [Brahma], e os Prajã 
patis, os grandes sábios que geram; depois, durante a manutenção 
da criação, existem'o Senhor Visnu, os semideuses com poderes 
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controladores, e os reis de diferentes planetas. Mas no final há 
irreligião, e depois o Senhor Siva e os ateístas cheios de ira, etc. 
Todos eles são diferentes manifestações representativas da ener- 
gia do poder supremo, o Senhor. 


SIGNIFICADO 

O mundo material é criado pela energia do Senhor, a qual se mani- 
festa no início da criação pela penitência de Brahmãji, o primeiro ser 
vivo da criação, e depois vêm os nove Prajâpatis, conhecidos como 
grandes sábios. Na fase em que se mantém a criação, há o serviço de- 
vocional ao Senhor Visnu — ou a religião verdadeira — os diferentes 
semideuses, e em diferentes planetas os reis que mantêm o mundo. 
Por fim, quando, a criação se prepara para o seu desfecho, aparece 
primeiro o princípio da irreligião, depois o Senhor Siva com os ateís- 
tas, cheios de ira. Mas todos eles não passam de diferentes manifes- 

des do Senhor Supremo. Portanto, Brahmã, Visnu e Mahâdeva 
(Siva) são diferentes encarnações dos diferentes modos da natureza 
material. Visnu é o Senhor do modo da bondade. Brahmã é o senhor 
do modo da paixão, e Siva é o senhor do modo da ignorância. Em 
última análise, a criação material é uma simples manifestação tem- 
porária destinada a dar a oportunidade de liberarem-se as almas con- 
dicionadas que estão aprisionadas no mundo material, e aquele que 
se coloca sob a proteção do Senhor Visnu e desenvolve o modo da 
bondade tem a maior oportunidade de se liberar, seguindo:os princí- 
pios vaisnavas e sendo então promovido ao reino de Deus, do qual 
não mais regressará a este miserável mundo material. 


VERSO 40 
Ag Aima ssie 
tanana iA l 


TA: aa ATE 
aM ARTIRMIR Ol 


visnor nu virya-gananâm katamo 'rhatiha 
yah pãrthivãâny api kavir vimame rajâmsi 
caskambha yah sva-rahasaskhalatã tri-prstham 
yasmat tri-sâmya-sadanad uru-kampayânam 
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vispoh-—do Senhor Visnu; nu-—mas; virya—poder; gananãm-—no: 
que-se refere-a contar; katamah-—que outra pessoa; arhati—é capaz 
de fazer isso; /iha-—neste mundo; yah-—aquele que; pãrthivâni—os 
átomos; api—-também; kavih-—grande cientista;-vimame--poderia. 
ter contado; rajârsi—partículas; caskambha-—poderia pegar; yah-— 
aquele que; sva-rahasa-—com Sua própria perna; askhalatã- m ser 
impedido; tri-prstham—o espaço planetário mais elevado; yasmāt— 
pelo qual; tri-sãāmya—o estado neutro dos três modos; sadanāt—até 
aquele lugar; uru-kampayãnam—movendo mui grandiosamente. 











TRADUÇÃO 

Quem pode fazer uma descrição completa do poder de Visnu? 
Nem mesmo o cientista, que talvez tenha contado as partículas 
dos átomos do Universo, atinge este objetivo, Porque foi só E 
que, sob Sua forma de Trivikrama, movimentou Suas pernas e 
ultrapassou sem nenhum esforço o planeta mais elevado, Satya- 
loka, indo até o estado neutro dos três modos da natureza mate- 
rial. E todos foram sacudidos. 











SIGNIFICADO 

O maior avanço científico dos cientistas materialistas é a energia 
atômica. Mas o cientista materialista não consegue fazer uma esti- 
mativa das partículas de átomos contidas em todo o Universo. Mas 
mesmo que alguém seja capaz de contar essas partículas atômicas 
ou consiga dobrar o céu como se dobra um lençol, ele no entanto 
continua-sendo incapaz de estimar a extensão do poder e energia do 
Senhor Supremo. Ele é conhecido como Trivikrama porque certa vez, 
em Sua encarnação como Vâmana, Ele expandiu Sua perna, ultra- 
passando o sistema planetário mais elevado, Satyaloka, e alcançou 
o estado neutro dos modos da natureza, chamado de cobertura do 
mundo material. Há sete camadas de coberturas materiais sobre o 
céu material, e o Senhor pôde penetrar até mesmo essas cobertu- 
ras. Com o dedão do pé, Ele fez um furo através do qual a água do 
Oceano Causal penetra no céu material, e essa corrente é conhecida 
como o Ganges sagrado, que purifica os planetas-dos três mundos 
Em outras palavras, ninguém é igual a Visnu com Seus poderes 
transcendentais. Ele'é onipotente, e ninguém é igual ou superior a 
Ele. 








Encarnações anunciadas 


VERSO 41 


ara Aaen gaS 
MRTA YAA FAS À | 
TRA NA GATA RRA: 
Rise area are CRIS 


nântam vidamy aham ami munayo “gra-jãs te 
mãyã-balasya purusasya kuto 'varã ye 
gãyan gunãn dasa-satânana àdi-devah 
(eso "dhunãpi samavasyati nasya pãâram 





na-—nunca; antam—fim; vidâmi-—conheço; aham-=tu; ami—e 
todos aqueles; munayah—grandes sábios; agra-jah-—nascidos antes 
de ti; 1e—tu; mãya-balasya-—da onipotente; purusasya-—da Persona- 
lidade de Deus; kutah—que falar de outros; avarãh—: idos depois 
de vós; ye—aqueles; gãyar-—cantando; gunân-—as qualidades; dasa- 
Sata-nanah-—alguém que tem mil rostos; ãdi-devah-—a primeira 
encarnação do Senhor; sesah-—conhecida como Sesa; adhunã-—até 
agora; api-—mesmo; samavasyati—pode alcançar, na-—não; asya-— 
dEle; param —limite. 


TRADUÇÃO 
Nem eu; nem todos os sábios nascidos antes de ti, conhe: 
mos por completo a onipotente Personalidade de Deus. Logo, que 
podem os outros, que nasceram depois de nós, saber a respeito 
dEle. Nem mesmo a primeira encarnação do Senhor, a saber, Sesa, 
foi capaz de alcançar o limite desse conhecimento, embora Ele 
possua mil rostos com os quais descreve as qualidades do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A onipotente Personalidade de Deus manifesta três potências prin- 
cipais, a saber, as potências interna, externa e-marginal, com expan- 
sões ilimitadas destas três energias. Nesse caso, ninguém pode jamais 
calcular as expansões dessas potências porque nem mesmo a própria 
Personalidade de Deus, como a encarnação de Sesa, pode avaliar as 
potências, embora Ele tenha estado a descrevê-las continuamente com 
Seus mil rostos. 
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VERSO 42 


Ji a aa gaa: 
adanan a fed | 

à gmina q qui 
Arara fa E ITERA Ie 

im sa esa bhagavan dayayed anantah 

sarvâtmanâsrita-pado yadi nirvyalikam 


te dustarâm atitaranti ca deva-mãyâm 
im mamãham iti dhih sva-Srgâla-bhaksye 















m—somente àqueles; sah—o Senhor; eşah—a; bhagavāän—a 
Personalidade de Deus; dayayet-—concede Sua misericórdia; anan- 
tah-—=a potência ilimitada; sarva-ãtmana-—de qualquer modo, sem 
reservas; àsrita-padah-—alma rendida; yadi-—se tal rendição; nirvya- 
likam-—sem evasivas; te--aqueles apenas; dustarâm-—intransponível; 
atitaranti-—podem ultrapassar; ca-—e a parafernália; deva-mãyam-— 
diversas energias do Senhor; na-—não; esâm-—deles; mama-=meu; 
aham-—eu próprio; iti-=assim; dhih-—conscientes; sva—cães; srgala: 
chacais; bhaksye—quando se trata de comer. 

















TRADUÇÃO 
Mas qualquer um que seja especificamente favorecido pelo 
Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, em virtude da ima- 
culada rendição ao serviço ao Senhor, pode ultrapassar o in- 
transponível oceano de ilusão e pode compreender o Senhor. Mas 
aqueles que estão apegados a este corpo, que no final se destina 
a ser comido por cães e chacais, não podem realizar isso. 


SIGNIFICADO 

Os devotos imaculados do Senhor conhecem as glórias do Senhor 
porque podem compreender quão grande é o Senhor e quão grande 
é a expansão de Sua diversificada energia: Aqueles que estão apega- 
dos ao corpo perecível dificilmente podem entrar em contato com a 
ciência de Deus. Todo'o mundo materialista, baseado na concepção 
de que o corpo material é o eu, ignora a ciência de Deus. O materia- 
lista vive atarefado, trabalhando para o bem-estar do corpo material, 
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hão só do seu próprio corpo, mas também daqueles de seus filhos, pa- 
rentes, concidadãos, patrícios, etc. Os materialistas têm muitos ramos 
de atividades filantrópicas e altruístas empreendidas a partir de um 
fingulo de visão político, nacional e internacional; mas todo esse tra- 
balho de campo se limita à jurisdição em que há o falso conceito da 
identificação do corpo material com a alma espiritual. Portanto, en- 
quanto a pessoa não deixar de identificar o corpo com aalma, não 
haverá conhecimento acerca de Deus, e enquanto não houver conhe- 
cimento acerca de Deus, todo o avanço da civilização material, com 
todo o seu fulgor, deverá ser considerado um fracasso. 


VERSOS 43-45 


er qa f tri 


qi NAM MIRA Gogo 
vet dio a saga qqr 


sa sa ie 
maaan- 
maA gT: 
meekan T 
Za ata fota: leei 
dagi RaRa- 


LER 


agema: gs 


vedaham anga paramasya hi yoga-mãyam 
yya bhavas ca bhagavan atha daitya-varyah 
paini manoh sa ca manus ca tad-atmajas ca 
prãcinabarhir rbhur anga uta dhruvas ca 


iksvakur aila-mucukunda-videha-gãdhi- 
raghv-ambarisa-sagarã gaya-nahusadyah 

mandhatr-alarka-satadhanv-anu-rantidevã 
devavrato balir amiirttarayo dilipah 
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saubhary-utanka-sibi-devala-pippalada- 
sãrasvatoddhava-parasara-bhiarisenah 

ye 'nye vibhisana-haniimad-upendradarta- 
pãrthãrstisena-vidura-srutadeva-varyah 





veda-—conhecemo-la; aham-—eu; anga-ó Nãrada; paramasya-— 
do Supremo; hi—decerto; yoga-mãyâm-—potência; yizyam=tu mesmo; 
bhavah—Siva; ca-=e; bhagavân—o grande semideus; atha-—comô 
também; daitya-varyah-—Prahlada Maharaja, o grande devoto do 
Senhor, nascido na'família de um ateísta; patni—Satarúpa; manoh= 
de Manu; sah-—ele; ca—também; manuh—: ambhuva; ca—e; 
tat-ātma-jāh ca—e seus filhos como Priyavrata, Uttânapada, Deva: 
hã, etc.; pracinabarhih—Pracinabarhi; rbhuh-—Rbhu; arigah-— Aga; 
uta—inclusive; dhruvah—Dhruva; ca—e; iksvakuh-—lksvaku; aila— 
Aila; mucukunda—Mucukunda; videha—Mahārāja Janaka; gādhi— 
Gãdhi; raghu—Raghu; ambarisa-—Ambarisa; sagarah-—Sagara; gaya-— 
Gaya; nãhusa-—Nahi adyãh--e assim por diante; mãndharr—M: 
dhatã; alarka-—Alarka;, satadhanu-—Satadhanu; anu—Anu; rantide- 
vah-—Rantideva; devavratah-—Bhisma; halih-—Bali; amiirttarayah-— 
Amiúrttaraya; dilipah-—Dilipa; saubhari—Saubhari; uranka-—Utanka; 
Sibi—Sibi; devala-—Devala; pippalâda-Pippalada; sarasvata-—Sãras- 
vata; uddhava-—Uddhava; parãsara-—Parasara; bhirisenah-—Bhirise- 
ni — aqueles que; anye—outros; vibhisana-—Vibhisana; hanimat-— 
Hanumãn; upendra-datta— Sukadeva Gosvâmi; pãrtha-— Arjuna; ãrsti- 
sena-—Arstisena; vidura-—Vidura; srutadeva-Srutadeva; varyãh-—os 
principais. 








































TRADUÇÃO 

Ó Nãrada, embora as potências do Senhor sejam incognoscí- 
veis e incomensuráveis, todavia, como somos todos almas rendi- 
das, sabemos como Ele age através das potências de yogamãyã. E, 
de modo semelhante, as potências do Senhor também são conhe- 
cidas pelo todo-poderoso Siva, pelo grande rei da família ateísta, 
a saber, Prahlâda Maháraja, por Svâyambhuva Manu, por sua 
esposa Satarúpã, seus filhos e filhas como Priyavrata, Uttâna- 
pāda, Ākūti, Devahūti e Prasúti, por Pracinabarhi, Rbhu, Aúga 
o pai de Vena, Mahārāja Dhruva, Ikşvāku, Aila, Mucukunda, 
Mahārāja Janaka, Gādhi, Raghu, Ambarīşa, Sagara, Gaya, Nā- 
huşa, Māndhātā, Alarka, Śatadhanve, Anu, Rantideva, Bhisma, 
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Bali, Amúrttaraya, Dilipa, Saubhari, Utanka, Sibi, Devala, Pippa- 
lda, Sarasvata, Uddhava, Parasara, Bhúrisena, Vibhisana, Ha- 
numãn, Sukadeva Gosvâmi, Arjuna, Arstisena, Vidura, Srutadeva, 
etc. 


SIGNIFICADO 

Todos os grandes devotos do Senhor, como se mencionou acima, 
que floresceram no passado ou no presente, e todos os devotos do 
Senhor que virão no futuro, estão a par das diferentes potências do 
Senhor juntamente com a potência de Seu nome, qualidade, passa- 
tempos, séquito, personalidade, etc. E como é que eles sabem? Com 
Certeza, não é pela especulação mental, nem por alguma tentativa 
empreendida com os limitados instrumentos do conhecimento. Com 
Os limitados instrumentos do conhecimento (os sentidos ou os instru- 
mentos materiais como microscópios e telescópios), ninguém pode 
sequer conhecer com plenitude as potências materiais do Senhor, 
que se manifestam diante de nossos olhos. Por exemplo, há muitos 
milhões e bilhões de planetas muitíssimo além dos cálculos dos cien- 
tistas. Mas estas são apenas as manifestações da energia material do 
Senhor. Com esses esforços materiais, que-espera o cientista conhe- 
cer acerca da potência espiritual do Senhor? Especulações mentais em 
que se incluem algumas dezenas de *'ses”” e “talvezes”” não podem 
ajudar o avanço do conhecimento — pelo contrário, tais especula- 
ções mentais apenas acabarão em desespero, com o abandono abrupto 
do caso e a declaração da inexistência de Deus. A pessoa sensata, 
portanto, pára de especular sobre assuntos que estão além da jurisdi- 
ção de seu cérebro minúsculo, e com naturalidade tenta aprender a 
render-se ao Senhor Supremo, que é o único que pode conduzi-la à 
plataforma do verdadeiro conhecimento. Nos Upanisads, afirma-se 
com toda/a clareza que a Suprema Personalidade de: Deus jamais po- 
derá ser conhecido pelo simples: trabalho árduo ou pelosimples fato 
de impor ao cérebro um esforço excessivo; tampouco pode Ele ser co- 
nhecido pela simples especulação mental e pelo malabarismo verbal. 
O Senhor só pode ser conhecido por alguém que seja uma«alma ren- 
dida. Nesta: passagem, Brahmãji,o-maior de todosos seres vivos 
materiais, reconhece esta verdade. Portanto, deve-se evitar o desper- 
dício de energia, procurando não enveredar pelo caminho do conheci- 
mento experimental. Deve-se ganhar conhecimento, rendendo-se ao 
Senhor e reconhecendo a autoridade das pessoas mencionadas nesta 
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passagem: O Senhor é ilimitado e, pela graça de yogamãya, ajuda à 
alma rendida a'conhecê-lO em proporção ao avanço de sua rendição, 


VERSO 46 


32 faia a mi 
dragao af quim: | 


fede at fg gear à MIR 


te vai vidanty atitaranti ca deva-mãyâm 
stri-siúdra-hiina-Sabarã api pâpa-jivãh 

yady-adbhuta-krama-parãyana-sila-Siksãs 
tiryag-janã api kim wu sruta-dhãranã ye 


te-—essas pess vai--indubitavelmente; vidanti—conhecem; ati- 
taranti—ultrapassam; ca—também; deva-mãyâm-—a energia que o 
Senhor utiliza para encobrir; stri-tais como as mulheres; Sâdra-—a 
classe de homens trabalhadores; hiina-—os montanheses; Sabarâh-—os 
siberianos, ou aqueles que são inferiores aos siidras; api—embora; 
pãpa-jivah-—seres vivos pecadores; yadi-—-contanto que; adbhuta- 
krama--alguém cujos atos são tão maravilhosos; parâyana-—aqueles 
que são devotos; sila-—comportamento; siksãh-—treinados por; tiryak- 











Jjanãh-—mesmo aqueles que não são seres humanos; api—também; 


kim--que; u-—falar de; sruta-dhãranãh--aqueles que aceitaram a 
idéia do Senhor depois que ouviram sebre Ele; ye—aqueles. 


TRADUÇÃO 
As almas rendidas, mesmo que estejam nos grupos que levam 
vidas pecaminosas, tais como as mulheres, a classe operária, os 
montanheses e os siberianos, ou mesmo as aves è os animais sel- 
vagens, podem também conhecer sobre a ciência de Deus e livrar- 
se das garras da energia ilusória, rendendo-se aos devotos puros 
do Senhor e seguindo seus passos no serviço devocional. 


x SIGNIFICADO 
As vezes, alguém: pergunta como é que as pessoas:podem render- 
se ao Senhor Supremo: No Bhagavad-gitã (18.66), o Senhor pediu a 
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Arjuna que se rendesse a Ele, e por isso aqueles que não querem ado- 
far este procedimento questionam onde está Deus e a quem devem 
render-se. Aqui é apresentada com muita propriedade a resposta a 
essas perguntas ou indagações. Talvez a Personalidade de Deus não 
esteja presente diante de nossos olhos, mas se alguém: com sinceri- 
idade deseja essa orientação, o Senhor enviará a pessoa genuína que 
'possa devidamente guiá-lo em sua volta ao lar, em sua volta ao Su- 
premo. há necessidade de qualificações materiais para progre- 
dir no caminho da percepção espiritual. No mundo material, quando 
alguém aceita uma determinada classe de serviço, exige-se que ele 
também tenha uma determinada espécie de qualificação sem a qual 
ele não está em condições de executar esse serviço. Mas no servi- 
go devocional ao Senhor, a única qualificação exigida é a rendição. 
Render-se está nas próprias mãos da pessoa. Se ela quiser, poderá 
render-se de imediato, sem demora, e nesta altura inicia-se a sua vida 
espiritual. O representante genuíno de Deus está no mesmo nível do 
próprio Deus. Ou, em outras palavras, o amável representante do 
Senhor é mais bondoso e-o acesso a ele é mais fácil; A alma peca- 
dora não pode aproximar-se diretamente do Senhor, mas esse homem 
pecador pode com muita facilidade aproximar-se do devoto puro do 
Senhor. E se concordar em colocar-se 'sob a orientação desse devo- 
to do Senhor, ele poderá também compreender a ciência de Deus e 
tornar-se como o transcendental devoto puro do Senhor. Assim, con- 
seguirá sua liberação e voltará ao Supremo; voltará ao lar, onde go- 
zärá felicidade eterna. Logo, o candidato sincero não tem nenhuma 
dificuldade em compreender a ciência de Deus e ficar livre da des- 
necessária e inútil luta pela existência. E têm muita dificuldade as 
pessoas que não são almas rendidas, mas apenas simples especulado- 
res improfícuos. 








VERSO 47 
ma afinar 
e E A AG TUR | 
a go fiat 
ari dtaiga a esa 
qe am veia 
AR a Agaga ATE lgo 
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savat prasiântam abhayam pratibodha-mãtram 
sSuddharn samam sad-asatah paramãâtma-tattvam 

sabdo na yatra puru-kãrakavân kriyârtho 
mãyã paraity abhimukhe ca vilajjamâna 

tad vai padam bhagavatah paramasya puiso 
brahmeti yad vidur ajasra-sukharm visokam 


Sasvat--eterno; prasantam-—sem perturbação; abhayam-—sem temor; 
pratibodha-mãtram-—uma consciência oposta ao equivalente material; 
suddham-—não contaminado; samam-—sem distinção; sat-asatah-— 
da causa e do efeito; paramãtma-tattvam-—o princípio da causa pris 
mordial; sabdah--som especulativo; na-—não; yatra—onde há; puris 
kãrakavân—que resulta em ação: fruitiva; kriyã-arthah-—-quando se 
trata de sacrifício; miyã-—ilusão; paraitiafasta-se; abhimukhe-—na 
frente de; ca-—também; vilajjamânã--estando envergonhado de; tar 
esta; vai--é decerto; padam--última fase; bhagavatah-—da Perso» 
nalidade-de Deus; paramasya-—do Supremo; purnsah--da pessoa; 
brahma-—o Absoluto; iti—assimy yat—o que; viduh-—-conhecido como; 
ajasra--ilimitada; sukham-—felicidade; visokam-—sem aflição. 








TRADUÇÃO 

Aquilo que é percebido como o Brahman Absoluto é pleno de 
ilimitada bem-aventurança em que não existe aflição. Esta é com 
certeza a última fase do desfrutador supremo, a Personalidade 
de Deus. Ele está eternamente desprovido de toda a perturbação 
e temor. Ao contrário da matéria, Ele é consciência completa. 
Incontaminado e sem distinções, Ele é a principal causa primor- 
dial de todas as causas e efeitos, em quem não há sacrifícios para 
atividades fruitivas e em quem a energia ilusória não permanece. 








SIGNIFICADO 

O desfrutador supremo, a Personalidade de Deus, é o Brahman Su- 
premo ou o summum bonum porque Ele é a suprema causa de todas 
as causas. O conceito da percepção Brahman impessoal é o primeiro 
passo, devido ao fato de que Ele é distinguido da concepção ilusória 
da existência material. Em outras palavras, o Brahman impessoal é 
um aspecto do Absoluto, aspecto este distinto da variedade material, 
assim como a luz é um conceito distinto de seu oposto, a escuridão. 
Mas a luz tem sua variedade, que é vista por aqueles que continuam 
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avançando na luz, e assim a compreensão última acerca do Brahman é 
fonte da luz Brahman, a Suprema Personalidade de Deus, o summum 
bonum, ou a fonte última de tudo. Portanto, conhecer a Personalidade 
de Deus inclui a compreensão acerca do Brahman impessoal como é 
icialmente percebido em contraste-com-a embriaguez material. A 
Personalidade de Deus é o terceiro passo da compreensão Brahman. 
Como se explicou 'no Primeiro Canto, todos devem compreender os 
ftês aspectos do Absoluto — Brahman, Paramãtmã e Bhagavân. 
=» Pratibodha-mãtram é exatamente a concepção oposta: a existência 
imaterial. Na matéria, existem as misérias materiais, e assim na primei- 
ra compreensão acerca do Brahman há a eliminação desses inebria- 
mentos materiais, e há um sentimento de existência eterna, distinto 
das dores que se manifestam sob a forma de nascimento -e' morte, 
doença evelhice. Esta é a concepção primária do Brahman impessoal. 

O Senhor Supremo é a Alma Suprema de tudo, e portanto na con- 
Cepção suprema percebe-se a afeição: O conceito de afeição se deve 
Ro relacionamento: de uma alma-com outra alma: O pai tem afeição 
pelo filho porque existe alguma relação íntima entre o' filho e-o pai. 
Mas esta espécie de afeição ao mundo material está cheia de embria- 
guez. Quando a Personalidade de Deus Se apresenta, manifesta-se-a 
plenitude da afeição por causa da realidade da relação afetuosa. Ele 
não é o objeto de afeição no qual há vestígios de corpo e mente ma- 
teriais, mas Ele é um completo, evidente e não contaminado objeto 
de afeição para todas as entidades vivas porque Ele é a Superalma, 
ou Paramâtmã, situado dentro dos corações de todos. No estado li- 
berado, desperta-se a afeição completa pelo Senhor. 

Nesse caso, existe um fluxo ilimitado de felicidade: permanente, 
sem medo de interrupção, como experimentamos aqui no mundo ma- 
terial. A relação como Senhor jamais-se interrompe; logo, não há 
aflição nem temor. Tal felicidade não pode ser explicada-por meio-de 
palavras, e não adianta tentar conseguir essa felicidade com atividades 
fruitivas decorrentes de alguns arranjos e sacrifícios. Mas devemos 
também saber que a felicidade, a felicidade ininterrupta intercambiada 
com a Pessoa Suprema, a Personalidade de Deus, como se descreve 
neste verso, transcende a concepção impessoal contida nos Upani- 
sads. Nos Upanisads, a: descrição equivale aproximadamente a uma 
negação do conceito material das coisas, mas isto não destrói o fato 
de que o Senhor Supremo possui sentidos transcendentais. Nesta pas- 
sagem também se faz a-mesma afirmação nas declarações sobre os 
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elementos materiais; eles'(os sentidos'do Senhor) são todos transcens 
dentais, livres-de toda-a' contaminação dé identificação material. E 
também as'almas liberadas não são desprovidas de sentidos; caso cons 
trário, não poderia haver reciprocação de felicidade espiritual incon» 
tida, trocada entre elas com alegria espontânea e ininterrupta. Todos 
os sentidos, tanto do Senhor quanto-dos' devotos, não têm contami: 
nação material. Isto se dá porque eles estão além'das causas e efeitos 
materiais, como aqui 'se menciona claramente (sad-asatah param). A 
energia material ilusória não pode agir aí, pois se envergonha diante 
doSenhor e de Seus devotos transcendentais. No mundo material, as 
atividades dos sentidos livres de aflição; mas nesta passagem 
se diz com toda a clareza que os sentidos do Senhor e dos devotos 
estão desprovidos de qualquer aflição. Existe uma nítida diferença 
entre os sentidos materiais e espirituais. E todos devem compreendê- 
la sem precisar anular os sentidos espirituais, tomando como ponto 
de referência uma concepção material. 

Os sentidos no mundo material estão sobrecarregados de ignorân- 
cia material. De qualquer modo, as autoridades recomendam que os 
sentidos se purifiquem do conceito material, No mundo material, os 
sentidos são utilizados para a satisfação pessoal e individual, ao 
passo que no mundo espiritual os sentidos são devidamente empre» 
gados no propósito à que eles originalmente se-destinam, a saber, a 
isfação do Senhor Supremo. Essas atividades sensoriais são natu» 
rais, e por isso lá o gozo dos sentidos é contínuo e não é interrom» 
pido pela contaminação material porque os sentidos são purificados 
espiritualmente. E essa satisfação dos sentidos também é comparti- 
lhada pelos reciprocadores:transcendentais. Como as atividades são 
ilimitadas e não param de aumentar, não há lugar para tentativas 
materiais ou para arranjos artificiais. Essa felicidade de qualidade 
transcendental chama-se brahma-saukhyam, a qual se desereverá com 
clareza no Quinto Canto. 

















VERSO 48 
ars, faca qu mA 
qq: aufa famaz: eci 


sadhryan niyamya yatayo yama-karta-hetim 
jahyuh svarad iva nipâna-khanitram indrah 
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| sadhryak-—especulação mental ou'meditação artificiais; niyamya— 
gontrolando; yatayah—os místicos; yama-karta-hetim—o processo 
do cultivo espiritual; jahyuh-—são abandonados; svarãt-—plenamente 
independentes; iva—como; nipâna-—poço; khanitram—o incômodo 
de cavar; indrah-—o semideus controlador que fornece as chuvas. 


TRADUÇÃO 
Nesse estado transcendental, não há necessidade de controle 
Artificial da mente, de especulação mental ou de meditação, como 
Os praticam os jfiânis e os yogis. A pessoa abandona esses proces- 
os, assim como o rei dos céus, Indra, não se dá ao trabalho de 
tavar um poço. 





SIGNIFICADO 

Wm-homem pobre, necessitado de água, escava um- poço € em- 
preende o trabalho: de escavação. De:modo semelhante, aqueles: que 
são pobres em percepção transcendental especulam em suas mentes 
ou -meditam através do controle dos sentidos. Mas eles não sabem 
que-esse controle dos sentidos e a obtenção da perfeição espiritual 
tornam-se ao mesmo tempo possíveis logo que alguém se-ocupe de 
fato no transcendental serviço amoroso à Pessoa Suprema, a Perso- 
nalidade de Deus. Esta é a razão por que as grandes almas liberadas 
também desejam reunir-se para ouvir e cantar as atividades do Senhor. 
A este respeito, o exemplo de Indra é muito apropriado. O rei dos 
céus, Indra, é a deidade ou semideus que controla o arranjo de nuvens 
que fornecem: chuvas ao Universo, e nesse-caso ele não precisa se 
dar ao trabalho de cavar um poço a fim de obter água para seu uso 
pessoal. Para ele, cavar um poço para obter água é simplesmente ri- 
dículo. De modo semelhante, aqueles que de fato se ocupam no ser- 
viço amoroso ao Senhor alcançaram a meta última da vida e não 
precisam entregar-se à especulação mental para descobrir a verdadei- 
ra natureza de Deus ou de Suas atividades. Tampouco esses devotos 
precisam meditar na identidade verdadeira ou imaginária do Senhor. 
Como estão de fato ocupados no transcendental serviço amoroso ao 
Senhor, os devotos puros do Senhor já conseguiram os resultados re- 
servados àqueles que se entregam à especulação mental e à meditação. 
A verdadeira perfeição da vida é portanto ocupar-se no transcenden- 
tal serviço amoroso ao Senhor. 
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VERSO 49 


a dana optar veis 
manaa aa: afafa: | 
Ro ansaa 
Aa a g aAA: Nee 


sa sreyasâm api vibhur bhagavan yato 'sya 
bháva-svabhãva-vihitasya satah prasiddhih 

dehe sva-dhãtu-vigame 'nuvisiryamâne 
vyomeva tatra puruso na visiryate 'jah 








sah-—Ele; sreyasâm-—toda a auspiciosidade; api—também; vibhuh. 
o mestre; bhagavãân—a Personalidade de Deus; yatah-—porque; as 
da entidade: viva; bhäva—modos naturais; sva-bhãva-=próp 
tituição;:vihitasya—desempenhos; satah—qualquer boa ação; pra- 
siddhih—sucessoúltimo; dehe—do corpo; sva-dhātu—elementos for- 
madores; vigame-—serem destruídos; anu—depois de; visiryamâne-— 
tendo desistido; vyoma—-céu; iva—como; tatra—então; purusah—a 
entidade viva; na-=nunc: istryare-—é derrotada; ajah-—devido ao 
fato-de ser não-nascida; 












TRADUÇÃO 

A Personalidade de Deus é o mestre supremo de tudo o que é 
auspicioso porque os resultados de quaisquer ações executadas 
pelo servivo, na existência material ou espiritual, são concedidos 
pelo Senhor. Nesse caso, Ele é o benfeitor último. Cada entidade 
viva'é não-nascida, e por conseguinte, mesmo após a aniquilação 
do corpo elementar material, a entidade viva existe, exatamente 
como o ar dentro do corpo. 


SIGNIFICADO 
Aventidade viva é não-nascida e eterna, e como o confirma'o-Bha= 
gavad-gitã (2.30), a entidade viva não se acaba, muito embora o 
corpo elementar material pereça. Enquanto a entidade viva estiver na 
existência material, as ações que ela executar serão recompensadas 
na próxima vida, ou até mesmo na vida atual. De modo semelhante, 
as ações que ela executa na vida espiritual também são recompensadas 
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pelo Senhor com as cinco-espécies de liberação. Nem mesmo o im- 
personalista pode obter a desejada imersão na existência do Supremo, 
enquanto não for favorecido pela Suprema Personalidade de Deus. 
Confirma-se no Bhagavad-gitã (4.11) que, de acordo com o desejo, 
O Senhor concede na própria vida atual os respectivos resultados. As 
entidades vivas têm a liberdade de fazer sua escolha, e o Senhor dá 
a recompensa equivalente à escolha. 

É, portanto, dever de todos adorar com devoção apenas à Persona- 
lidade de Deus para alcançar a meta desejada. O impersonalista, ao 
invés de especular ou meditar, pode executar diretamente o rotineiro 
serviço devocional ao Senhor e assim obter com facilidade a meta 
desejada. 

Os devotos, entretanto, têm inclinação natural a tornarem-se asso- 
Eiados do Senhor e não a imergir na existência espiritual, como conce- 
bem os impersonalistas. Os devotos, portanto, seguindo seus instintos 
constitucionais, alcançam a meta desejada e tornam-se servos, amigos, 
pais, mães ou amantes conjugais do Senhor. O serviço devocional do 
Senhor envolve nove processos transcendentais, tais como ouvir e 
cantar, e, prestando esses serviços devocionais fáceis e naturais, OS 
devotos conseguem os resultados mais perfeitamente elevados, mui- 
tíssimo superiores à imersão na existência do Brahman. Por isso, 
jamais se aconselha que os devotos se dediquem a especular sobre a 
natureza do Supremo, ou a meditar artificialmente sobre o vazio. 

Ninguém deve, entretanto, erroneamente pensar que, após a ani- 
quilação deste corpo atual, não existe corpo com o qual é possível 
associar-se com o Senhor face a face. A entidade viva é não-nascida. 
Ninguém deve ficar pensando que ela se manifesta com a criação do 
corpo material. Por outro lado, é verdade que o corpo material só 
se desenvolve por causa do desejo da entidade viva. A evolução do 
Corpo material deve-se aos desejos do ser vivo. Segundo os desejos 
do ser vivo, desenvolve-se o corpo material. Assim, da alma espiri- 
tual o corpo material passa a existir, gerado da força viva. Como é 
eterno, o ser vivo existe assim como o ar dentro do corpo. O ar está 
dentro e fora do corpo. Portanto, quando a cobertura externa, o corpo 
material, perece, a centelha viva, como o ar dentro do corpo, continua 
aexistir. E sob a orientação do Senhor, por ser Ele o benfeitor úl- 
timo, a entidade viva recebe de imediato o imprescindível corpo es- 
piritual compatível com a sua associação com o'Senhor sob-a forma 
de sãripya (mesmo aspecto corpóreo), 'sálokya (iguais condições 
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favoráveis para morar no mesmo planeta com o Senhor), sarsti (posse 
das-mesmas opulências do Senhor), e-sâmipya (igual associação com 
o Senhor), 

O-Senhor é tão bondoso que, mesmo que um devoto-do Senhor 
não consiga completar todo o curso do serviço devocional puro e 
incontaminado pela associação material, ele recebe outra:oportunida- 
de na próxima vida, sendo premiado com nascimento em família-de 
um-devoto ou-de um homem rico, de modo que, sem precisar lutar 
pela existência material, o devoto possa concluir-a purificação de sua 
existência e assim, imediatamente após deixar este corpo, regresse ao 
lar, regresse ao Supremo. Confirma isto o Bhagavad-gitã. 

A este respeito, uma informa ão pormenorizada está disponível no 
Bhagavat-sandarbha de Srila Jiva Gosvimi Prabhupâda. Tendo al- 
cançado a existência espiritual, o devoto situa-se eternamente nela, 
como já se comentou no verso: precedente. 





VERSO 50 


Asiasi fia: | 
A AIN, AGA A Ile 


so "yam te "bhihitas tãta 
bhagavân 





isva-bhavanah 
samãsena harer nanyad 
anyasmãt sad-asac ca yat 


sah-—aquilo; ayam—o mesmo; te—a ti; abhihitah-—explicado por 
mim; táta—meu querido filho; bhagavan—a Personalidade de Deus; 
visva-bhãâvanah—o criador dos mundos manifestos; samãsena—em 
resumo; hareh—sem Hari, o Senhor, na—nunca; anyat—nenhuma 
outra coisa; anyasmat—sendo a causa de; sat-—manifesto ou feno, 
menal; asat—numenal; ca—e; yat—tudo o que possa existir. 








TRADUÇÃO 
Meu querido filho, acabei de fazer uma explicação resumi- 
da sobre a Suprema Personalidade de Deus, que é o criador dos 
mundos manifestados. Sem Ele, Hari, o Senhor, não há outras 
causas das existências fenomenal e numenal. 
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SIGNIFICADO 

Como em geral temos experiência do mundo material e temporário 
E das almas condicionadas que tentam assenhorear-se dos mundos ma- 
feriais, Brahmaji explicou a Naradadeva que este mundo temporário 
É obra da potência externa do Senhor e que as almas condicionadas 
que aqui lutam pela existência são a potência marginal do Senhor 
Supremo, a Personalidade de Deus. A única causa de todas essas ati- 
vidades fenomenais é Ele, Hari, o Senhor Supremo, que é a causa 
primordial de todas as causas. Entretanto, isto não significa que o 
próprio Senhor esteja distribuído! impessoalmente. Ele está à parte 
de'todas essas interações das potências externa e marginal. No Bha- 
pavad-gitãa (9.4), confirma-se que é só-por meio de Suas potências 
que Ele está presente em toda e qualquer parte. Tudo o que se mani- 
festa repousa apenas em Sua potência, mas Ele, como a Suprema 
Personalidade de Deus, está sempre à parte de tudo. A potência e o 
potente são simultaneamente iguais &diferentes um do outro 

Ninguém deve censurar o Senhor Supremo porque Ele criou este 
mundo miserável, assim como ninguém deve culpar o rei quando ele 
cria uma prisão no governo. No estabelecimento governamental, a 
prisão é uma instituição necessária para punir aqueles que desobede- 
cem às leis do governo. De maneira semelhante, este mundo material, 
cheio de misérias, é uma criação temporária que o-Senhor destinou 
àqueles que se esqueceram dEle e estão tentando assenhorear-se da 
manifestação falsa. Todavia, Ele está sempre ansioso para que as 
almas caídas sejam levadas de volta ao lar, de volta ao Supremo, e 
por isso Ele deu muitas oportunidades'às almas condicionadas, ofe- 
recendo-Lhes as escrituras autorizadas, enviando Seus representantes 
e também aparecendo nas encarnações pessoais. Como Ele não tem 
nenhum: vínculo direto com este mundo: material, ninguém deve 
culpá-lO só porque Ele criou este mundo. 





VERSO 51 
ANNA AR Aa 
dasi faai aa AE IRN 


idam bhagavatam nâma 
van me bhagavatoditam 
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sangraho "vam vibhiitinam 
tvam etad vipuli kuru 


idum-—esta; bhãgavatam-—a ciência de Deus; nãma-—do nome; 
yat-—aquilo que; me-—para mim;-bhagavatã-—pela: Personalidade de 
Deus; uditam—iluminado; sangrahah-—é a somação de; ayam-—Suas; 
vibhiitinim-—das diversas potências; tvam-—tu mesmo; etat-—esta ciên- 
cia-de Deus; vipuli-—expande;-kuru-—faze-o. 


n TRADUÇÃO 

O Nārada;, a Suprema Personalidade de Deus fez para mim um 
resumo desta ciência de Deus, o Srimad-Bhãgavatam, e ela foi fa- 
lada como a somação de Suas diversas potências. Por favor, ex- 
pande tu mesmo esta ciência. 


SIGNIFICADO 

O Bhãgavatam em resumo, falado pela Personalidade de Deus em 
cerca de meia dúzia de versos que aparecerão adiante, é a ciência de 
Deus, e-é a representação potente da Personalidade de Deus. Ele, 
sendo absoluto, não é diferente da ciência de Deus; o Srimad-Bhãga- 
vatam; Brahmãji recebeu diretamente do Senhor esta ciência de Deus 
ea transmitiu-na íntegra a Nãrada, que por sua vez ordenou 'a 
Vyasadeva que a expandisse. Logo, o conhecimento transcendental 
sobre o Senhor Supremo não é especulação mental exercitada pelos 
polemistas:mundanos, mas é conhecimento perfeito, eterno e incon- 
taminado, que está além:da jurisdição dos modos materiais. O Bhãga- 
vata: Purâna é portanto a encarnação direta do Senhor-sob a forma 
de: som trariscendental, e para receber este conhecimento transcen- 
dental é preciso ouvir o representante autêntico do Senhor que está 
na cadeia de sucessão discipular que vem do Senhor para Brahmãji, 
de Brahmãji para Nãrada, de Nárada para Vyãsa, de Vyãsadeva para 
Sukadeva Gosvâmi, de Sukadeva Gosyami para Sita Gosvâmi. O 
fruto maduro da árvore védica passa de mão em mão, e não se espa- 
tifa porque não cai subitamente de um galho alto para o chão. Por- 
tanto, se a pessoa não ouvir'um autêntico representante da sucessão 
discipular falar sobre a ciência de Deus, como se mencionou acima, 
será uma difícil tarefa compreender o tema: da ciência de Deus. O 
Bhãgavatam jamais deve ser ouvido; dos recitadores profissionais, 
que subsistem satisfazendo ossentídos do público. 
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VERSO 52 


aa et oa qui afnafrafa | 
anaf fà aga ota 


yathã harau bhagavati 
nmãm bhaktir bhavisyati 
sarvãtmany akhilâdhãre 
iti sankalpya varnaya 


yathã-—tanto quanto; harau—à Personalidade de Deus; bhagavati— 
ao Senhor; nrnãm--para os seres humanos; bhaktih—serviço 'devo- 
cional; bhavisyati—ficarem iluminados; sarva-ãtmani-—o Todo Abso- 
luto; akhila-ādhāre—ao summum bonuin; iti—assim; sankalpya- 
com determinação; varnaya—descréve. 


TRADUÇÃO 


Por favor, descreve a ciência de Deus com determinação e de 
maneira a possibilitar ao ser humano o desenvolvimento do trans- 
cendental serviço devocional à Personalidade de Deus, Hari, -a 
Superalma de todo ser vivo e o summum bonum, fonte de todas 
as energias. 


SIGNIFICADO 

O Srimad-Bhãgavatam é a'filosofia do serviço devocional e a apre- 
sentação científica do relacionamento do homem com a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Antes da'erá de Kali, para conhecer o Senhor e 
Suas energias e potências, não havia necessidade deste livro de co- 
nhecimento, mas com o início da era de Kali, a sociedade humana 
sofreu influência gradual dos quatro princípios pecaminosos, a saber, 
união ilegítima com mulheres, intoxicação, jogos de azar e desneces- 
sária matança de animais. Por causa destes atos pecaminosos básicos, 
O homem aos poucos se esqueceu de sua relação eterna com Deus. 
Portanto, por assim dizer, o homem se tornou cego à meta última de 
sua vida. A meta última da vida não é levar uma vida de irresponsa- 
bilidade como os animaise de uma maneira polida entregar-se aos 
quatro princípios animais, isto é, comer, dormir, temer e acasalar-se. 
Para essa sociedade humana cega que está na escuridão da ignorân- 
cia, o Srimad-Bhãgavatam-é o archote que ajuda a ver as coisas ná 
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perspectiva correta. Por isso, era necessário descrever a ciência de 
Deus desde o seu começo, ou desde o próprio nascimento do mundo 
fenomenal 

. Como já explicamos; o Srimad-Bhãgavatam é apresentado tão cien- 
tificamente que qualquer estudante sincero desta grande ciência será 
capaz de compreender a ciência de Deus pelo simples fato de o ler 
com atenção ou de ouvir com regularidade: o orador genuíno falar 
sobre ele. Todos desejam felicidade na vida, mas nesta era os membros 
da sociedade humana, cegos como são, não têm a visão adequada de 
que a Personalidade de Deus é o reservatório de toda a felicidade 
porque, Ele é a fonte última de tudo (janmãdy asya yatah). A felici- 
dade em completa perfeição e sem obstáculos só pode ser conseguida 
através de nossa relação devocional com Ele. E é apenas por inter- 
médio da associação com Ele que podemos livrar-nos'da angustiante 
existência material. Mesmo aqueles:que buscam o prazer neste mundo 
material também podem se refugiar na grande ciência do Srimad-Bhaga- 
vatam, e acabarão tendo sucesso. Por isso, o mestre espiritual de 
Narada exige-ou ordena que este apresente esta ciência com determi- 
nação e criteriosamente. Jamais se aconselhou a Nãrada que pregasse 
os princípios do-Bhãgavatam para ganhar a vida; seu mestre espiri- 
tual ordenou que ele levasse muito a sério este-assunto e agisse com 
espírito missionário. 


VERSO 53 


aai adasa  fercenaiga: | 
saa: aN ai aana ga 1430 


mãyárm varnayato "musya 
isvarasyânumodatah 
srnvatah sraddhayã nityam 


miyayâtmã na muhyati 





mãyâm-—atividades da energia externa; varnayatah-—enquanto des- 
creve; amusya-—-do Senhor; isvarasya-—da Personalidade de Deus: 
anumodatah-—assim apreciando; srnvatah=-assim ouvindo; srad- 
dhayã--com devoção; nityam-—-regularmente; mãyayã-—pela energia 
ilusória; atmã-—a entidade viva;-na-—nunca; muhyati—fica iludida. 
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TRADUÇÃO 
MAs atividades do Senhor em associação com Suas diferentes 
energias devem ser descritas, apreciadas e ouvidas de acordo 
om os ensinamentos do Senhor Supremo. Se isto for feito regu- 
larmente com devoção e respeito, com certeza a pessoa escapará 
da energia ilusória do Senhor. 


SIGNIFICADO 

A ciência que consiste em aprender com seriedade um assunto'é 
diferente dos sentimentos dos fanáticos. Os fanáticos ou tolos podem 
considerar que as atividades do: Senhor relacionadas: com a energia 
externa são: inúteis para eles, e podem alegar falsamente que são 
fortes participantes da energia interna do: Senhor, mas de fato as 
atividades que o Senhor executa em relação com a energia externa e 
aenergia interna estão no mesmo nível de igualdade. Por outro lado, 
aqueles que não estão inteiramente livres das garras da energia ex- 
ferna'do Senhor devem ouvir com devoção e regularidade sobre as 
atividades-do Senhor que têm relação com aenergia externa. Eles 
não devem saltar tolamente para as atividades da energia interna, 
deixando-se falsamente atrair pelas atividades da potência interna do 
Senhor, tais como Sua rãsa-lilã. Os recitadores baratos do Bhãgava- 
tam ficam muito entusiasmados com as atividades da potência interna 
do Senhor, e os pseudodevotos, absortos:no gozo dos sentidos -mate- 
riais, dão um aparente salto para chegarem à fase das almas liberadas 
E assim sofrem uma queda e afundam-se nas garras da energia ex- 
terna. 

Alguns deles pensam que ouvir sobre os passatempos do Senhor 
significa ouvir sobre Suas atividades com as gopis ou sobre Seus pas- 
satempos em que, por exemplo, Ele ergue a Colina de Govardhana, 
E não dão a mínima importância às expansões plenárias do Senhor 
como os purusavatãras e Seus passatempos que consistem em criar, 
manter é aniquilar os mundos materiais. Mas O devoto puro sabe que 
não há diferença entre os passatempos do Senhor, quer na rãsa-lilã, 
quer na criação, manutenção ou destruição do mundo material. Ao 
contrário, as descrições dessas atividades do Senhor como os puru- 
sãvatãras são especificamente destinadas às pessoas que e: 
garras da energia externa. Tópicos como a rása-lila se destinam às 
almas liberadas, e não às almas condicionadas. As almas condiciona- 
das, portanto, devem ouvir com apreço e devoção os passatempos do 
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Senhor relacionados com a'energia externa, e esses atos se equipa- 
ram a-ouvir a rãsa-lilã na fase liberada. A alma condicionada não 
deve imitar as atividades das almas liberadas. O Senhor $r7 Caitanya 
jamais Se dedicow-a ouvir a-rãsa-lilã ao lado de homens comuns. 
No Srimad-Bhãgavatam, a ciência de: Deus, os primeiros nove 
cantos preparam o terreno para se ouvir o Décimo: Canto. Isto con= 
tinuará sendo explicado no último capítulo deste canto. E no Terceiro 
Canto tudo ficará mais explícito. O devoto puro do Senhor, portanto, 
deve começar a ler ou ouvir o Srimad-Bhãgavatam desde o seu co- 
meço, e não ir direto ao Décimo Canto. Diversas vezes, alguns pres 
tensos devotos nos solicitaram que apresentássemos imediatamente o 
Décimo Canto, mas evitamos essa ação porque queremos apresentar 
oSrimad- |-Bhãgavatam como a ciência de Deus e não como um dis- 
curso sensual para as almas condicionadas. Proíbem isto autorida- 
des-tais como Sri Brahmaji. Lendo e ouvindo o Srimad- Bhãgavatam 
como uma apresentação científica, as almas condicionadas serão pro- 
movidas aos poucos à etapa superior do conhecimento transcendental 
após se libertarem da energia ilusória baseada. no gozo dos sentidos. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segunda 
Canto; Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “Encar- 
nações anunciadas com funções específicas". 


CAPÍTULO-OITO 


Perguntas do rei Pariksit 


VERSO 1 


adaa 
aan fd aaa TUE S gra | 
TA TÀ qn me amA aaa: I N 


rājovāca 
brahmanã codito brahman 
gunakhyâne "gunasya ca 
yasmai yasmai yathã praha 
nãrado deva-darsanah 


rãjá-o tei; uvaca-—perguntou; brahmanã-—pelo Senhor Brahma; 
coditah-—sendo instruído; brahman—6 brahmana erudito (Sukadeva 
Gosvâmi); guna-akhyâne-—ao narrar as qualidades transcendentais; 
agunasya—do Senhor, que não tem qualidades materiais; ca--e; 
yasmai yasmai—e para quem; yathã-—tanto quanto; prãha—explicou; 
nãradah—Nãrada Muni; deva-darsanah—alguém cuja audiência está 
no mesmo nível de igualdade: com aquela de qualquer semideus. 





TRA DUÇÃO 
O rei Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvâmi: Como foi que 
Nárada Muni, cujos ouvintes são tão afortunados como aqueles 
instruídos pelo Senhor Brahmã, explicou as qualidades transcen- 
dentais do Senhor, que não tem qualidades materiais, e diante de 
quem falou ele? 


SIGNIFICADO 
Devarsi Nãrada foi instruído diretamente por Brahmãji, que também 
foi instruído diretamente pelo Senhor Supremo; portanto, as instru- 
ções que Nãrada transmite a seus vários discípulos estão no mesmo 
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nível das instruções do Senhor Supremo. Este é o método de enten- 
dero conhecimento védico. Ele é proveniente do Senhor por meio da 
sucessão discipular, e este conhecimento transcendental é distribuído 
ao mundo mediante este processo descendente. Entretanto, não há 
nenhuma possibilidade de que o conhecimento védico seja recebido 
de especuladores mentais. Portanto, aonde quer que vá, Nãrada Muni 
apresenta-se como alguém que foi autorizado pelo Senhor, e seu apa- 
recimento está em nível de igualdade com o aparecimento do Senhor 
Supremo. De modo semelhante, “a sucessão discipular que segue à 
risca a instrução transcendental é a autêntica corrente de sucessão 
discipular, e o teste para conhecer esses mestres espirituais genuínos 
é que não deve haver diferença entre'a instrução que o Senhor ori- 
ginalmente transmitiu a Seu (devoto e aquela comunicada pela au- 
toridade na linha de sucessão discipular. Nos cantos posteriores se 
explicará como Nārada Muni distribuiu o conhecimento transcenden- 
tal referente ao Senhor. Ficará também evidente que o Senhor existia 
antes da criação material, e portanto Seu transcendental nome, qua- 
lidade, etc. não contêm nenhuma qualidade material. Por conseguin- 
te, sempre que o Senhor é descrito como aguna, ou sem qualidades, 
isto não quer dizer que Ele não tenha nenhuma qualidade, mas que 
Ele não tem qualidades materiais, tais como os modos da bondade, 
paixão ou ignorância, como as almas condicionadas têm Como é 
transcendental à todos os conceitos materiais, Ele é então descrito 
como aguna. 























VERSO 2 


cafetaria qui aaa q | 
ego EN AFFAR: IRI 


etad veditum icchami 
tattvam tattva-vidãm vara 

harer adbhuta-viryasya 
kathã loka-sumahgalah 


etat-—esta; veditum-— compreender; icchâmi-—quero; tattvam-—ver- 
dade; tattva-vidâm-— daqueles que são versados na Verdade Absoluta; 
vara—ó melhor; hareh-—do Senhor; adbhuta-viryasya-—daquele que 








tem potências maravilhosas; karhãh-—narrações; loka=-para todos os 





Planetas; su-mangaliãh-—auspiciosas. 
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TRADUÇÃO 
O rei disse: Quero conhecer. As narrações a respeito do: Senhor, 
que tem potências maravilhosas, são com certeza auspiciosas para 
os-seres vivos em todos os planetas, 


SIGNIFICADO 

O Srimad-Bhagavatam, que está repleto de narrações das ativida- 
des do Senhor Supremo, é auspicioso para todos os seres vivos que 
residem em qualquer planeta. Quem-acha que ele pertence-a uma de- 
terminada seita na certa está enganado. O Srimad-Bhãgavatam tom 
certeza é uma escritura muito querida a todos os devotos do Senhor, 
mas também é auspicioso até para os não-devotos porque explica que 
mesmo os não-devotos que pairam sob q encanto da energia material 
poderão livrar-se de suas garras se ouvirem com devoção e atenção 
O Srimad-Bhãgavatam ser narrado pela fonte certa que representa o 
Senhor por meio da sucessão discipular. 





VERSO 3 


saa am aeaaea | 
gA faga aR ATETA PITELI RI 


kathayasva mahābhāga 
yathaham akhilatmani 

krsne nivesya nihsangam 
manas tyaksye kalevaram 


kathayasva—por favor, continua a falar, mahabhaga—é pessoa 
afortunadíssima: yatha-—tanto quanto; aham-—eu; akhila-ãtmani—na 
Alma Suprema; krsne—no Senhor Śri Krsna; nivesya-—tendo fixad 
nihsañgam—estando livre das qualidades materiais; manah—mente; 
fyakşye—possa abandonar, kalevaram—corpo. 








TRADUÇÃO 
Ó afortunadíssimo Sukadeva. Gosvâmi, por favor, continua 
narrando o Srimad-Bhãgavatam para que eu possa fixar a mente 
na Alma Suprema, o Senhor Krsna, e, estando livre de todas as 
qualidades materiais, abandone então este corpo. 
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SIGNIFICADO 

Ocupar-se: por completo em ouvir a narração transcendental des- 
crita; no texto do: Srimad- Bhãgavatam significa associar-se constan= 
temente com a Alma Suprema, Sm KrsnaE à associação constante 
com o Supremo Senhor Krsna significa libertar-se das qualidades 
materiais. O Senhor Krsna é como o Sol, e a contaminação material 
é como a escuridão. Assim como a presença do Sol dissipa a escuri- 
dão, a ocupação constante na associação do Senhor Śrī Krsna liberta- 
nos da contaminação das qualidades materiais. A contaminação com 
qualidades materiais é a causa dos repetidos nascimentos e mortes, é 
libertar-se das qualidades materiais é transcendência: Mahãrâja Pa- 
Hiksit era-agora uma alma realizada que conhecia este segredo da 
liberação, pela graça de Sukadeva Gosvâmi, pois este informara ao 
reique na vida a perfeição mais elevada é-lembrar-se de Narãyana 
no final da vida. Maharâja Pariksit estava destinado a abandonar o 
corpo no fim de sete dias, e assim decidiu-continuar-lembrando-se 
do Senhor, que está associado aos tópicos do Srimad-Bhãgavatam, e 
então deixar o corpo após ter desenvolvido plena consciência da pre- 
sença do Senhor Ea Krsna, a Alma Suprema. 

A maneira como 0:Srimad:Bhãgavatam é ouvido por profissionai 
é diferente da maneira transcendental como ele é ouvido por Mahãraja 
Pariksit. Mahãrâja Pariksit era uma alma versada na Verdade Abso- 
ado Sri Krsna, a Personalidade de Deus. O materialista fruitivo não 

é uma alma realizada; ele quer tirar algum benefício material com 
sua aparente audição do Srimad-Bhãgavatam. Sem dúvida, seme- 
lhante audiência que ouve o Srimad-Bhãgavatam recitado por profis- 
sionais pode extrair alguns dos benefícios materiais que ela deseja, 
mas isto não significa que o fato de a pessoa aparentemente ouvir o 
Srimad-Bhagavatam por uma semana indique que ela o tenha ouvido 
tão bem como Maharaja Pariksit. 

É dever da pessoa sensata ouvir a alma auto-realizada falar o Srimad- 
Bhãgavatam e não se deixar enganar pelos profissionais. A pessoa 
deve continuar a ouvir até o final da vida para que possa de fato ter 
aa associação transcendental do Senhor e assim liberar-se apenas ou- 
vindo o Srimad-. Bhãgavatam. 

Mahãraja Pariksit já havia abandonado todas as suas ligações com 
seu reino e stia-família, os aspectos mais atraentes do materialismo, 
mas continuava atento ao seu corpo material. Através'da associação 
constante com o Senhor, ele também queria ficar livre desse cativeiro. 





























Perguntas do rei Pariksit 


VERSO 4 


pa: Ag frei gras AATA 
èa aA aa aA g N vAN 


śrnvatah śraddhayā nityarı 
grnataś ca sva-ceştitam 

kãlena nãtidirghena 
bhagavân visate hrdi 


sravatah-—daqueles que ouvem; sraddhayã--com seriedade; ni- 
fyam-—regularmente, sempre; grnatah-—tomando o assunto; ca— 
também; sva-cestitam-—a sério, com o seu próprio esforço; kalena— 
duração; na—não; ati-dirghena-—tempo muito prolongado; bha- 
gavān—a Personalidade de Deus, Sri Krsna; te—manifesta-Se; 
hrdi-—dentro do coração da pessoa. 








TRADUÇÃO 
As pessoas que ouvem o Srimad-Bhãgavatam com regularida- 
de e sempre levam o assunto muito à sério verão que dentro de 
pouco tempo a Personalidade de Deus Sri Krsna Se manifestará 
seus corações. 





SIGNIFICADO 

Os devotos baratos ou os devotos materialistas do Senhor têm 
muito interesse em ver o Senhor em pessoa, embora não possuam as 
qualificações necessárias. Esses devotos de terceira classe deveriam 
ficar sabendo que manter o apego material e ver o Senhor-face a face 
são duas coisas que não combinam muito bem. Não 'se trata de um 
processo mecânico, e por isso-os recitadores profissionais do Bhãga- 
vatam não podem ajudar, agindo em benefício do pseudodevoto mate- 
rialista de terceira classe. Neste aspecto, os profissionais são inúteis 
porque não são auto-realizados nem estão interessados em liberar a 
audiência. Eles só estão interessados em manter as instituições mate- 
riais e o apego familiar e em ganhar'álguns benefícios materiais com 
a sua profissão. Restavam a Mahãraãja-Pariksit apenas sete dias de 
vida, mas, para os outros, Mahãrãja Pariksit em pessoa recomenda 
que ouçam o Srimad-Bhãgavatam regularmente, nityam, sempre, va- 
lendo-se do próprio esforço e também com devoção séria Isto os aju- 
dará a ver o Senhor Sri Krsna nó coração-dentro de pouco tempo. 
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Entretanto, o pseudodevoto está muito ansioso por ver o Senhor 
conforme seus caprichos, sem fazer nenhum real esforço para ouvir 
o Srimad-Bhãgavatam regularmente e sem desapego do benefício ma- 
terial. Não é este o método recomendado por uma autoridade como 
Maharãja Pariksit, que soube ouvir o Srimad-Bhãgavatam, conse- 
guindo então beneficiar-se. 


VERSO 5 


afe: qeAn ma aA, | 
Afà aaa g: afaa q aTa I 


pravistah karna-randhrena 
svânãm bhava-saroruham 

dhunoti Samalar krsnah 
salilasya yathã sarat 


pravistah—sendo assim ' penetrado; “ karna-randhrena-—através 
dos orifícios dos ouvidos; svânim-—segundo sua posição liberada; 
bhava--relação constitucional; sarah-ruham-—a flor de lótus; dhuno- 
ti—limpa; samalam-—qualidades materiais como luxúria, ira, avareza 
e anseio; krsnah-—o Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus; 
salilasya—do reservatório de águas; yathã-—como se fosse; sarat-—a 
estação do outono. 





TRADUÇÃO 
A encarnação sonora'do Senhor Krsna, a Alma Suprema [isto 
é,0 Srimad-Bhãgavatam), entra no coração do devoto auto-rea- 
lizado, senta-se na flor de lótus de sua relação amorosa, e assim 
limpa a poeira da associação material, tal como a luxúria, a ira 
e o anseio. Então, ela age como as chuvas de outono que caem 
sobre poças de água barrenta. 


SIGNIFICADO 
Afirma-se que um único devoto puro do Senhor pode libertar do 
mundo todas as almas caídas. Logo, alguém que goza'da verdadeira 
confiança de um devoto puro como Nãrada ou Sukadeva Gosvâmi e 
então recebe poder de seu mestre espiritual, como Nãrada o rece- 
beu-de:Brahmãji, pode não apenas libertar-se das garras de maya, ou 
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ilusão, mas: pode salvar o mundointeiro com-sua força devocional 
pura e enérgica. A comparação com a chuva de outono que cai em 
reservatórios de água barrenta é bem apropriada. Durante a estação 
daschuvas, todas as águas dos rios ficam barrentas, mas na estação 
de:outono, quando chove pouco, as águas barrentas dos rios em todo 
o mundo logo ficam limpas:-Numa estação de tratamento de água, 
pode-se fornecer à cidade água limpa depois que se adiciona'a esta 
algum produto químico, mas com esse pequeno esforço não é possí- 
vel limpar todos os reservatórios de água como os rios: Entretanto, 
um poderoso devoto puro do Senhor pode salvar não: só asi mesmo; 
mas também a muitos outros que gozam de sua companhia. 

Em outras palavras, quando recorre a outros métodos (como o cul- 
tivo do conhecimento empírico ou a ginástica mística) para efetuar a 
limpeza do coração poluído, a pessoa pode apenas limpar o próprio 
coração, mas o serviço devocional ao Senhor é tão poderoso que, 
o serviço devocional do devoto puro, dotado'de poder, pode limpar 
Os corações das pessoas em geral. Um verdadeiro representante do 
Senhor, como Nárada, Sukadeva Gosvami, o Senhor Caitanya, os 
seis Gosvâmis e mais tarde Srila Bhaktivinoda Thãkura e Srimad 
Bhaktisiddhânta Sarasvati Thakura, etc., pode através de -seu pode- 
Toso serviço devocional salvar todas as pessoas 

Mediante sinceros esforços para ouvir O Srimad-Bhãgavatam, a 
pessoa compreende sua relação constitucional com o Senhor, convi- 
vendo com Ele numa transcendental atitude de servidão, amizade, 
afeição paternal ou amor conjugal, e com essa auto-realização, ela 
logo se situa no transcendental serviço amoroso ao Senhor. Todos os 
devotos puros como Nãrada não só foram almas auto-realizadas, mas 
também se ocuparam automaticamente no trabalho de pregação, im- 
pelidos pelo impulso espiritual, e assim salvaram muitas pobres almas 
que estavam enredadas nos modos materiais. Tornaram-se tão pode- 
fosos porque seguiram 'com sinceridade os princípios do Bhãgava- 
tam, praticando a audição e adoração regulares: Com essas ações, as 
ltixúrias materiais acumuladas, etc. sé purificam através do empenho 
pessoal do Senhor dentro do coração. O Senhor está sempre dentro 
do coração do ser vivo, mas mediante o serviço devocional deste é 
que Ele Se manifesta. 

A purificação: do' coração através do' cultivo de conhecimento ou 
yoga mística pode funcionar temporariamente para uma determinada 
pessoa; mas é como limpar com substâncias químicas uma pequena 
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quantidade de água estagnada. Essa limpeza de água pode durar por 
algumtempo, enquanto os sedimentos se depositam, mas basta uma 
pequena-agitação para tudo voltar a turvar-se. A idéia é que o serviço 
devocional ao: Senhor é'o único método para limpar definitivamente 
o coração. Enquanto outros métodos podem causar bons efeitos tem- 
porários, há o risco de o coração voltara turvar-se em virtude de 
agitação da mente. O serviço devocional ao Senhor, com atenção es+ 
pecífica para'a audição regular e constante: do Srimad-Bhãgavatam, 
é o melhor método recomendado para alguém que quer libertar-se das 
garras da ilusão. 


VERSO 6 


“late Go Goma a said | 
amada: em MAU MM 


dhautâtmã purusah krsna- 
pâda-milam na muiicati 

mukta-sarva-pariklesah 
pânthah sva-saranam yathã 





dhauta-atmã-—cujo coração foi limpo; purusah—o ser vivo; krsna— 
a Suprema Personalidade de Deus; páda-miilam—o abrigo dos pés 
de lótus; ra—nunca; muiicati—abandona; mukta—liberado; sarva— 
todas; pariklesah-—das misérias da vida; pânthah—o viajante; sva- 
Saranam-—em sua própria morada; yathã-—como se fosse. 





TRADUÇÃO 
O devoto puro do Senhor, cujo coração tenha sido limpo uma 
vez pelo processo do serviço devocional, jamais abandona os pés 
de lótus do Senhor Krsna, pois eles o satisfazem plenamente, assim 
como um viajante fica satisfeito quando chega à sua casa após 
uma viagem atribulada. 


SIGNIFICADO 
Quem não é devoto puro'do Supremo Senhor Krsna não temo co- 
ração completamente: limpo. Mas uma pessoa perfeitamente: limpa 
jamais deixa de prestar serviço devocional ao Senhor. No desempenho 
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deste serviço devocional, como, por exemplo, quando Brahmãji or- 
denou a Narada que pregasse o Srimad-Bhãgavatam, às vezes © re- 
presentante do Senhor ocupado: no trabalho -de pregação encontra 
aparentes dificuldades. Isto se deu. com o Senhor Nityânanda quando 
Ele salvou as duas almas caídas, Jagai e Madhãi, e do mesmo modo 
9 Senhor Jesus Cristo foi crucificado pelos infiéis. Mas os devotos 
pregadores aceitam com muita alegria essas dificuldades porque a 
pregação, embora pareça uma atividade muito rigorosa, propicia aos 
devotos do Senhor um prazer transcendental porque o Senhor fica 
satisfeito. Prahlâda Maharãja sofreu muito, no entanto, ele jamais se 
esqueceu dos pés de lótus do Senhor. Isto se dá porque o devoto puro 
do Senhor está tão purificado em seu coração que não pode deixar o 
abrigo do Senhor Krsna em nenhuma circunstância. Nesse serviço 

e egoísta. O progresso do cultivo de conhecimento 
pelos jhânis ou da ginástica corpórea dos yogis acaba sendo aban- 
donado por seus respectivos praticantes, mas o devoto do Senhor 
não pode deixar de prestar serviço ao Senhor, pois recebeu a ordem 
de seu mestre espiritual. Devotos puros como Nãrada e Nityânanda 
Prabhu aceitam a ordem-de seu mestre espiritual: como a razão de 
suas vidas. Eles não se preocupam em saber qual será o futuro de 
suas vidas. Eles levam o assunto muito a sério, pois a ordem vem 
da autoridade superior, do representante do Senhor, ou do próprio 
Senhor. 

O exemplo apresentado aqui é muito apropriado. Um viajante sai 
de-casa para buscar fortuna em lugares muito distantes, às vezes na 
floresta, às vezes no oceano e às vezes nos topos das colinas. Na 
certa, o viajante encontra muitos problemas nesses lugares desconhe- 
cidos. Mas todos esses problemas são logo mitigados quando ele se 
recorda do seu sentimento de afeição por sua família, e logo que re- 
gressa ao lar ele se esquece de todos esses problemas enquanto viaja. 

O devoto puro do Senhor tem exatamente um vínculo familiar com 
o Senhor, e portanto não se abala'no cumprimento de seu dever, no 
qual existe um completo laço afetivo com o Senhor, 


VERSO 7 


qana aaa aese rafa: | 


TES Ega A ad SIA TALS 
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yad 'adhātu-mato brahman 
dehārambho 'sya dhātubhih 

yadrechayã hetunã vã 
bhavanto jânate yathã 





yat—como é; adhãtu-matah—sem ter constituição material; brah- 
man-—ó: brâhmana erudito; deha-—o corpo material; “arambhah-— 
o começo de; asya—do ser vivo; dhãtubhih-—pela matéria; yadre- 
chayã-—sem causa, acidental; heruna-—devido a alguma causa; va-— 
ou; bhavantah=tuy jânate—como podes sabê-lo; yathã-—então, in- 
forma-me. 


TRADUÇÃO 
ó bráhmana erudito, a alma espiritual transcendental é dife- 
rente do corpo material. Será que ela adquire o corpo por acaso 
ou por algum motivo? Por favor, utiliza o teu conhecimento e ex- 
plica 











SIGNIFICADO 

Mahãrája Pariksit, sendo um devoto típico, não apenas se satisfaz 
em «confirmar que é importante ouvir o Srimad-Bhãgavatam falado 
pelo representante de Brahmaãji em sucessão discipular, mas inclusive 
émaior o seu desejo de estabelecer a base filosófica do Srimad-Bhãga- 
vatam. O Srimad-Bhãgavatam é a ciência da Suprema Personalidade 
de Deus, e nesse caso, todas as perguntas que acaso surjam na mente 
de um estudante sério devem ser esclarecidas através das declara- 
ções da autoridade. A pessoa no caminho do serviço devocional pode 
dirigir ao seu mestre espiritual todas as perguntas sobre a posição 
espiritual de Deus e dos seres vivos. Através do Bhagavad-gitã, e 
também do! Srimad-Bhãgavatam, sabe-se que'o Senhor e os seres 
vivos são qualitativamente unos. O ser vivo no estado condicionado, 
na existência material, está sujeito a muitas transmigrações, mudando 
continuamente de corpo material. Mas quais são as causas da corpo- 
rificação material da parte integrante do Senhor? Para o benefício de 
todas as cla de candidatos no caminho da auto-realização e do 
serviço devocional ao Senhor, Mahãrãja Pariksit pergunta sobre este 
assunto importantíssimo. 

Aqui se confirma indiretamente que o Ser Supremo, .o Senhor, não 
passa por essas mudanças do corpo matérial. Ele é totalmente espiri- 
tual, sem diferença alguma entre Seu corpo e Sua alma, ao contrário 
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da alma condicionada. Os seres vivos liberados, que têm contato pes- 
soal com o Senhor, são também exatamente como o-Senhor. Só as 
almas condicionadas que esperam a liberação estão sujeitas à mudan- 
ga-de corpos. Como é que se iniciou este processo? 

Na atividade do serviço devocional, o primeiro passo é refugiar-se 
no mestre espiritual e então indagar ao mestre espiritual tudo sobre o 
processo. Esta indagação é essencial para adquirir imunidade contra 
todas as espécies de ofensas no caminho do serviço devocional. Mesmo 
que esteja fixo no serviço devocional como Maharaja Pariksit, o dis- 
Cípulo deve dirigir ao mestre espiritual realizado todas as perguntas 
sobre este assunto. Em outras palavras, o mestre espiritual também 
deve ser versado e erudito para poder responder a todas a 
ções feitas pelos devotos. Logo, quem não é versado nas escrituras 
autorizadas e não é capaz de responder a todas essas relevantes per- 
guntas não deve se fazer passar por mestre espiritual só para obter 
Jucro material. É ilegal tornar-se mestre espiritual alguém que é inca- 
paz de salvar o seu discípulo. 


VERSO 8 


ARE TZU A Aaa | 


mai dog amaa: TAF | 
areia im: daana eA 


āsid yad-udarāt padmam 
loka-samsthana-laksanam 
in ayam vai purusa 
iyattâvayavaih prthak 
tāvān asāv iti proktah 
samsthāvāyaðāyān iva 


àsit-—aà medida que cresceu; yat-udarãt-—de cujo abdômen; pad- 
mam-—flor de lótus; loka-—mundo; samsthâna-=situação; laksanam-— 
possuidor de; yâvan—como se fosse; ayam-—este; vai—decerto; pu- 
rusah—a Suprema Personalidade de Deus;  iyattã-—medida; avaya- 
vaih-—por corporificações; prthak-—-diferentes; tâvan-—assim; asau— 
aquele; iti proktah-—assim se diz; samsthã-—situação; avayavavân—cor- 
porificação; iva-—como. 
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TRADUÇÃO 
Se a Suprema Personalidade de Deus, de cujo abdômen brotou 
o caule de lótus, possui um corpo gigantesco conforme Seu pró- 
prio calibre e medida, então qual é a diferença específica entre o 
corpo do Senhor e aqueles das entidades vivas comuns? 


SIGNIFICADO 

Deve-se notar como Mahãrãja Pariksit formula a seu mestre espi- 
ritual perguntas inteligentes para obter compreensão científica acerca 
do corpo transcendental do Senhor. Foi descrito em muitas outras 
passagens desta obra que o Senhor assumiu um corpo gigantesco, 
como o corpo do Kãranodakasayi Visnu, de cujos poros capilares 
surgiram inúmeros universos. Descreve-se que do corpo do Garbho- 
dakasãyi Visnu brota o caule de lótus dentro do qual permanecem 
todos os planetas do Universo, e no topo do caule está a flor de lótus 
em que'nasceu o Senhor Brahma. Na criação do mundo material, o 
Senhor Supremo sem dúvida alguma assume um corpo gigantesco, e 
as entidades vivas também recebem corpos, grandes ou pequenos, se- 
gundo a necessidade. Por exemplo, um elefante consegue um corpo 
gigantesco conforme suas necessidades, e assim também uma formi- 
ga obtém seu corpo conforme suas necessidades. De maneira seme- 
lhante, se a Personalidade de Deus assume um corpo gigantesco para 
acomodar os universos ou planetas de um determinado universo, pre- 
valece o mesmo princípio que consiste em assumir ou aceitar um tipo 
específico de corpo de acordo com a necessidade. Um ser vivo e o 
Senhor não podem ser distinguidos pela simples diferença de tama- 
nho do corpo. Logo, a resposta depende da significação específica do 
corpo do Senhor, que se distingue do corpo do ser vivo comum. 























VERSO 9 


st AÍ GAR AIEA À 
ae da at nfaqraggm II 


ajah srjati bhūtāni 
bhūtātmā yad-anugrahāt 
dadrse yena tad-rūpam 
nãbhi-padma-samudbhavah 
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iajah-—alguém que nasceu sem fonte material; syjari—cria; bhiitã- 
ni—todos aqueles que obtêm nascimento material; bhiita-atmã-—tendo 
um corpo de matéria; yat-—cuja; anugrahat-—pela misericórdia de; 
dadrse—pôde ver; yena—por quem; tat-riipam—a forma de Seu 
corpo; nãbhi—umbigo; padma-—flor de lótus; samudbhavah-—nas- 
cendo de. 


TRADUÇÃO 
Brahmã, que não nasceu de uma fonte material, mas da flor de 
lótus que surge do umbigo do abdômen do Senhor, é o criador de 
todos aqueles que obtêm nascimento material. É óbvio que, pela 
graça do Senhor, Brahmã foi capaz de ver a forma do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Brahmã, a primeira criatura viva, chama-se ajah porque não nasceu 
do ventre de uma mãe nascida materialmente, Ele nasceu diretamente 
da expansão corpórea da flor de lótus do Senhor. Logo, é difícil saber 
se o corpo do Senhor eo corpo de'Brahmã são da mesma qualidade 
ou diferentes. Isto também deve ser compreendido claramente. Porém, 
uma coisa é certa: Brahmã'dependia'por completo damisericórdia do 
Senhor porque, após seu nascimênto, ele pôde criar os seres vivos só 
pela graça do Senhor, e pôde ver a forma do Senhor. Se a forma vista 
por Brahmã é da mesma qualidade que a de Brahmã é uma questão 
desconcertante, e Mat Pariksit queria receber de Srila Sukadeva 
Gosvâmi respostas clar; 


VERSO 10 


aaa gor frafeeggaraa: | 
grammai agro Danger Lo 


sa câpi yatra puruso 
visva-sthity-udbhavapyayah 

muktvãtma-mãyãâm mãyesah 
Sete sarva-guhasayah 


sah--Ele; ca--também; api--como Ele é; yatra-—onde; purusah-— 
a Personalidade de Deus; visva-—os mundos materiais; sthiti—manu- 
tenção; udbhava-—eriação; apyayah-—aniquilação; muktvã-—-sem ser 
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tocado; atma-mãyâm-—própria energia; mãya-isah-—o Senhor de todas 
as energias; sete—repousa; sarva-guha-sayah-—aquele que repousa 
nos corações de todas. 





TRADUÇÃO 
Por favor, explica também a Personalidade de Deus, que re- 
pousa em cada coração como a Superalma e como o Senhor de 
todas as energias, mas não é afetado por Sua energia externa. 


SIGNIFICADO 
Sem dúvida, a forma do Senhor vista por Brahmã deve ser trans- 
cendental, caso contrário; como Ele simplesmente pôde lançar um 
olhar sobre a energia criativa sem ser afetado? Compreende-se tam- 
bém que o mesmo purusa está no coração de toda entidade viva. Isto 
também precisa da devida explicação. 


VERSO 11 


gerada: ana: qafa: | 
Argan: ARA Taa eN 
puruşāvayavair lokāh 
sapālāh pūrva-kalpitāh 
lokair amuşyävayavāh 
sa-palair iti Susruma 





purusa-—a forma universal do Senhor (virãt-purusah); av 
por diferentes partes do corpo; lokãh-—o sistema planetário; sa-palah-— 
com os respectivos governantes; pitrva-=antes; kalpitâh-—discutidos; 
lokaih-—pelos diferentes sistemas planetários; amusya-—Seu; avaya- 
vãh-—diferentes partes do corpo; sa-pãlaih—com os governantes; 
iti—assim; susruma-—ouvi. 








A TRADUÇÃO 

O brâhmana erudito, anteriormente foi explicado que todos os 
planetas do Universo com seus respectivos governantes situam-se 
nas diferentes partes do gigantesco corpo do virãt-purusa. Também 
ouvi dizer que os diferentes sistemas planetários parecem estar no 
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corpo gigantesco do virat-purusa. Mas qual é a verdadeira posi- 
ção deles? Por favor, vais explicar isto? 


VERSO 12 


JE RETRATAM saia | 
EEE AA 1 aqua 421 


yavan kalpo vikalpo vã 
yathã kãlo 'numiyate 

bhiita-bhavya-bhavac-chabda 
ãyur-mãnam ca yat satah 


yãvân—como ela é; kalpah-—a duração de tempo entre a criação 
e a aniquilação; vikalpah-criação e aniquilação subsidiárias; va— 
ou; yathã—como também; kãlah-—o tempo; anumiyate—é medido; 
bhiita-—passado; bhavya—futuro; bhavat-—presente; sabdah-—som; 
diyuh—duração de vida; mãnam-——medida; ca—também; yat—que; 
satah—de todos os seres vivos em todos os planetas. 


TRADUÇÃO 
Por favor, explica também a duração de tempo entre a criação 
e a aniquilação, e a duração das outras criações subsidiárias, bem 
como a natureza do tempo, indicado pelo som passado, presente 
e futuro. Também, explica por favor a duração e medida da vida 
dos diferentes seres vivos, conhecidos como semideuses, seres hu- 
manos, etc., em diferentes planetas do Universo. 


SIGNIFICADO 
Passado, presente e futuro são diferentes aspectos do tempo para 
indicar a duração da vida do Universo e de toda'a-sua parafernália, 
incluindo os diferentes seres vivos nos diversos planetas. 


VERSO 13 


aega aaea quer! 
TA Ta MERTA 
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kalasyânugatir yã tu 
laksyate 'nvi brhaty api 

tyah karma-gatayo 

yãdrsir dvija-sattama 








kãlasya-—do tempo eterno; anugatih—começo; yã tu-—como são; 
laksyate—experimentado; «anvi-—pequeno; brhati==grande; api— 
mesmo; yâvatyah-—enquanto; karma-gatayah-—de acordo com o tra- 
balho executado; yadrsih—como pode; dvija-sattama-—ó mais puro 
de todos os brâhmanas. 





! TRADUÇÃO 

O mais puro dos brâhmanas, por favor, explica também a causa 
das diferentes durações de tempo, curtas e longas, bem como o 
começo do tempo, que segue o curso da ação. 


VERSO 14 
alia aiam aut ATAA | 
amat grai Aaaa 1221 
yasmin karma-samāvāyo. 
yathã yenopagrhyate 


gunanam guninam caiva 
parinâmam abhipsatâm 


yasmin—nas quais; karma-—ações; samãâvayah-—acumulação; 
yathã-—tanto quanto; yena—pela qual; upagrhyate—toma conta de; 
gunānām—dos diferentes modos da natureza material; guninim— 
dos seres vivos; ca—também; eva-—decerto; parinâmam-—resultante 
abhīpsatām—dos desejos. 


TRADUÇÃO 
Depois ainda, por favor, descreye como a acumulação propor- 
cional das reações resultantes dos diferentes modos da natureza 
material age sobre o ser vivo que cultiva desejos, promovendo-o 
ou degradando-o entre as diferentes espécies de vida, em que se 
incluem semideuses e as criaturas mais insignificantes. 
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SIGNIFICADO 

As ações e reações de todos os trabalhos nos modos da natureza 
material, na forma minúscula ou na forma gigantesca, acumulam-se, 
eassim o resultado dessas ações e reações que se acumulam-como 
karma, ou trabalho, toma-se manifesto na mesma proporção. Como 
ocorrem essas ações e reações, quai jo os diferentes procedimen- 
tos, e em que proporção eles agem são todos assuntos que-estão con- 
tidos nas indagações que Mahãrãja Pariksit dirige ao grande brãhmana 
Sukadeva Gosvâmi. 

A vida nos planetas superiores, conhecidos como moradas dos ha- 
bitantes do céu, não é obtida por intermédio de espaçonaves (como 
agora estão pretendendo os cientistas inexperientes), mas por ativida- 
des realizadas no modo da bondade. 

Até mesmo neste próprio planeta em que agora vivemos, fazem-se 
restrições à entrada de estrangeiros num país onde os cidadãos sejam 
mais prósperos. Por exemplo, o governo americano impõe muitas 
restrições à entrada de estrangeiros de países menos prósperos. A 
razão é que os americanos não querem dividir sua prosperidade com 
nenhum estrangeiro que não tenha se qualificado como cidadão ame- 
ricano. De modo semelhante, prevalece a mesma: mentalidade em 
qualquer outro planeta onde residem seres vivos mais inteligentes. 
As condições de vida nosplanetas superiores estão todas no modo 
da bondade, e qualquerum que deseje entrar nos planetas superiores 
como a Lua, o Sol e Vênus deverá adquirir total quali o, prati- 
cando atividades em bondade completa: 

As perguntas de Mahãrãja Pariksit se referem à intensidade das 
ações em bondade que qualificam: para a promoção às regiões mais 
elevadas do Universo alguém que está neste planeta. 

Mesmo neste planeta de nossa residência atual, ninguém consegue 
uma boa posição dentro da ordem social sem se qualificar com um 
bom trabalho credenciado. Não pode sentar-se na cadeira de um juiz 
do tribunal superior quem não estiver qualificado para o posto. De 
modo semelhante, não pode entrar nos sistemas planetários superio- 
res quem não se qualifica, executando boas obras nesta vida. Pessoas 
afeitas aos hábitos da paixão e da ignorância não têm nenhuma opor- 
tunidade de entrar nos sistemas planetários superiores com um simples 
mecanismo eletrônico. 

Segundo a afirmação do Bhagavad-gitã (9.25), as pessoas que 
tentam qualificar-se para a promoção aos planetas celestiais superiores 
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podem ir para lá; igualmente, as'pessõas que tentam ir aos Pitrlokas 
podem ir'para'lá; do mesmo: modo, as' pessoas que tentam melho- 
rar de condição nesta Terra também podem: fazer isso, e-as pessoas 
que se-ocupam em voltar ao lar, em voltar ao Supremo; podem con- 
seguir este resultado: As várias ações e reações do trabalho no modo 
da bondade em geral são conhecidas como atividade piedosa com 
serviço: devocional, cultivo de conhecimento conr serviço devocional; 
poderes místicos com serviço devocional e (por-fim) serviço devo- 
cional não misturado com quaisquer outras variedades de bondade. 
Este serviço devocional em que não há misturas é transcendental e 
chama-se parã bhakti. Só ele pode promover a pessoa ao transcen- 
dental reino de Deus. Esse reino transcendental não é um mito, mas 
é tão real como a Lua. É preciso ter qualidades transcendentais para 
compreender o reino de Deus e o próprio Deus. 









VERSO 15 


ANERER IT, o l 
akaga GATAR NAN 


bhū-pātāla-kakub-vyoma- 
graha-nakşatra-bhūübhrtām 

sarit-samudra-dvīpānām 
sambhavaś caitad-okasām 


bhū-pātāla—debaixo-da terra; kakup-—os quatro lados dos céus; 
vyoma-—o céu; graha-—os planetas; naksatra--as estrelas; bhitbhr- 
tām—das colinas; sarit-—-o rio; samudra--o mar; dvipânâm-—das 
ilhas; sambhavah--aparecimento; ca-—também; etat-—-seus; okasam-— 
dos habitantes. 


TRADUÇÃO 

O melhor dos brâhmanas, por favor, descreve também como 
acontece a criação dos'globos em todo o Universo, e a criação das 
quatro direções dos céus, do firmamento, dos planetas, das estre- 
las, das montanhas, dos rios, dos mares e das ilhas, bem como de 
suas diferentes espécies de habitantes. 
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SIGNIFICADO 

Os habitantes das diferentes variedades de terra, etc. têm situações 
diferentes, e nem todos eles são iguais em todos'os aspectos. Os ha- 
bitantes da terra são diferentes dos habitantes da água ou do céu, e 
do mesmo modo os habitantes dos diferentes planetas e estrelas no 
Céu também diferem uns dos outros. Pelas leis do Senhor, nenhum 
lugar é vazio, mas as criaturas de um determinado lugar são diferen- 
tes daquelas que vivem em outros lugares. Mesmo na sociedade hu- 
mana, os habitantes das selvas ou dos desertos são diferentes daqueles 
que vivem nas cidades e nas aldeias: Eles são feitos assim conforme 
as diferentes qualidades dos modos da natureza. Semelhante arranjo 
feito pelas leis da natureza não é cego. Há um grande plano por trás 
do arranjo. Mahãrája Pariksit solicita ao grande sábio Sukadeva'Go- 
svâmi que explique com autoridade tudo isso, utilizando-a compreen- 
São correta. 


VERSO 16 


SANTOS MANNA: 
memo gaii qatana: N 


pramāņam anda-kosasya 
bāhyābhyanťara-bhedatah 

mahatām cānucaritam 
varnãsrama-viniscayah 


pramânam-—extensão e medida; anda-kosasya-—do: Universo; hã- 
hya-—espaço exterior; abhyantara-—espaço interior; bhedatah-=pela 
divisão de; mahatam-—das grandes almas; ca--também; anucari- 
tam--caráter e atividades; varna—castas; asrama--ordens de vida; 
viniscayah-—descreve especificamente. 


TRADUÇÃO 
» Por favor, descreve também as divisões específicas dos espaços 
interior e exterior do Universo, bem como o caráter e as ativida- 
des das grandes almas, e também as características das diferen- 
tes classificações de castas e ordens da vida social. 
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SIGNIFICADO 

Mahãraja:Pariksit- é um devototípico do: Senhor -Krsna; e nesse 
caso ele está ansioso para conhecer a significação completa da criação 
do Senhor. Ele quer conhecer'os espaços interior e exterior da forma 
universal. É-deveras conveniente que aquele que busca o verdadeiro 
conhecimento procure saber tudo sobre este assunto. Aqueles que 
têm a Opinião de'que os devotos do Senhor se satisfazem com mero 
sentimentalismo podem verificar nas perguntas de Mahãraja Pariksit 
como o: devoto puro faz questão de ser inquisitivo para conhecer as 
coisas em sua verdadeira perfeição. Se o cientista moderno é inca- 
paz-de saber sobre'o espaço interior do horizonte universal, que falar 
então do espaço que-cobre o Universo? 

Mahãrãja Pariksit não se satisfaz só com o conhecimento material, 
Ele quer saber sobre o caráter e as atividades das grandes almas, os 
devotos do Senhor. Combinadas, as glórias do Senhor e as glórias de 
Seus devotos abrangem todo o conhecimento acerca do Srimad-Bhãga- 
vatam. À Sua mãe o Senhor Krsna mostrou dentro de Sua boca a 
criação universal completa, enquanto ela, completamente encantada 
com seu filho, queria olhar dentro da boca do Senhor só para ver 
quanta terra o menino tinha comido. Pela graça do Senhor, os devo- 
tos são capazes de; ver; dentro da boca do-Senhor tudo o que existe 
no Universo. 

A própria idéia de que as-classes da sociedade humana e as ordens 
de vida têm quatro divisões científicas é também aqui levantada, to- 
mando como ponto de referência a qualidade pessoal individual. As 
quatro divisões são exatamente como:as quatro divisões do corpo de 
uma pessoa. As partes integrantes do corpo não são diferentes do 
corpo, mas sozinhas são apenas partes. Esta é a significação do sis- 
tema científico completo, formado de quatro castas e quatro ordens 
sociais:'O valor dessas divisões científicas da sociedade humana só 
pode ser detérminado segundo a intensidade do desenvolvimento do 
serviço devocional ao Senhor. Qualquer pessoa empregada no-servi- 
ço do governo, inclusive o presidente, é parte integrante de todo o 
governo. Cada um é servidor do governo, mas ninguém é o próprio 
governo. Esta é a posição de todas às entidades vivas no governo do 
Senhor Supremo: Ninguém pode reivindicar artificialmente a posição 
suprema do Senhor, mas todos'se destinam a'cumprir o propósito do 
todo supremo. 
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VERSO 17 


qu quam a qi as gra 
anazaa quai ETERON 


yugâni yuga-mânam ca 
dharmo yas ca yuge yuge 
avatãrânucaritam 
yad ascaryatamam hareh 


yugâni—as diferentes eras; yuga-mânam-—a duração de cada era; 
ca—bem como; dharmah-—» dever ocupacional específico; yah ca—e 
qual; yuge yuge-—em toda e cada yuga, ou era específica; avatâra—a 
encarnação; anucaritam—e as atividades da encarnação; yat-—que; 
dScaryatamam-—as atividades muito maravilhosas; hareh-—do Senhor 
Supremo. 








TRADUÇ. 

Explica, por favor, todas as diferentes eras na duração da cria- 
ção, e também a duração dessas eras. Conta-me também quais 
são as diferentes atividades realizadas pelas várias encarnações 
do Senhor nas diversas eras. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Krsna é a Personalidade de Deus original, e todas as en- 
carnações do Senhor Supremo, embora não sejam diferentes dEle, são 
emanações do Supremo. Mahãraja Pariksit perguntou ao grande e 
erudito sábio Sukadeva Gosvâmi sobre as diferentes atividades dessas 
encarnações para que a encarnação do Senhor pudesse ser confirma- 
da através de Suas atividades relatadas nas escrituras autorizadas. 
Mahārāja Pariksit não se deixaria influenciar pelo sentimentalismo do 
homem comum, aceitando credulamente uma encarnação do Senhor. 
Ao contrário, ele queria aceitar a encarnação do Senhor baseando-se 
nos sintomas mencionados nos textos védicos e confirmados por um 
acârya como Sukadeva Gosvâmi. O Senhor advém por intermédio de 
Sua energia interna e sem nenhuma obrigação para com as leis da 
natureza material, e por isso Suas atividades também são incomuns. 
Mencionam-se as atividades específicas do Senhor, e todos devem 
saber que as atividades do Senhor eo próprio Senhor são idênticos 
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porque estão no plano absoluto. Assim, ouvir as atividades do Senhor 
significa associar-se diretamente com o Senhor, e a associação direta 
com o Senhor significa livrar-se da contaminação material. Já dis- 
cutimos este ponto no volume anterior. 


VERSO 18 


am trt As Ia re | 
Aai aain aad gg fang c 


nrnām sādhārano dharmah 
saviseşaś ca yādrśah 

Sreninâm rajarsinam ca 
dharmah krechresu jivatâm 


nynãm-—da sociedade humana; sadhãranah-— geral; dharmah-—afli- 
ção religiosa; sa-visesah-—específica; ca-—também; yãdr$ah-—como 
elas são; sreninaâm-—das três classes particulares; rãjarsinam—da 
santa ordem real; ca--também; dharmah--dever ocupacional; krc- 
chresu-—quando há condições aflitivas; jivatâm-—dos seres vivos. 


TRADUÇÃO 
Por favor, explica também quais podem ser em geral as aflições 
religiosas comuns da sociedade humana, bem como seus deveres 
ocupacionais específicos na religião, a classificação das ordens 
sociais e também das ordens reais administrativas, e os princí- 
pios religiosos para alguém que estiver em aflição. 


SIGNIFICADO 

Areligião comum a todas as classes de seres humanos, não impor- 
ta-quem ou-o que alguém seja, é o serviço devocional, Até mesmo 
os animais podem se incluir no serviço «devocional ao Senhor, e o 
melhor exemplo é Sri Vajrangaji, ou Hanumãn, o grande devoto do 
Senhor, Sri Râma. Como já discutimos, mesmo os: aborígenes e os 
canibais também podem ocupar-se no serviço devocional ao Senhor 
se estiverem:sob a orientação de um genuíno devoto do Senhor. No 
Skanda Purâna, há a narração de que, pela guia de Sr Narada Muni, 
um caçador na floresta tornou-se o mais iluminado devoto do Senhor. 
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Portanto, todos os seres vivos podem ter a mesma participação no ser- 
viço devocional ao Senhor. 

A afiliação religiosa segundo os diferentes países e as circunstân- 
cias culturais não é, obviamente, ʻa religião comum do ser humano; 
ao contrário, o princípio básico é o serviço devocional. Mesmo que 
uma determinada espécie de princípio religioso não reconheça a su- 
premacia da Suprema Personalidade de-Deus, os seguidores no en- 
tanto devem obedecer aos princípios disciplinares delineados por um 
líder específico. Semelhante líder de uma seita religiosa nunca é o 
líder supremo porque esse líder acaba assumindo uma posição de li- 
derança depois de se submeter a alguma penitência. Entretanto, a Su- 
prema Personalidade de Deus não precisa ficar sob a ação disciplinar 
para tornar-Se líder, como vemos nas atividades do Senhor Krsna. 

Os deveres ocupacionais das castas e ordens da sociedade, seguin- 
do os princípios de subsistência, também dependem do princípio do 
serviço devocional. Afirma-se no Bhagavad-gitã que a pessoa pode 
conseguir a perfeição mais elevada da vida pelo simples fato de de- 
dicar os resultados de seu dever ocupacional ao serviço devocional 
ao Senhor. As pessoas que seguem os princípios do serviço devocio- 
nal'ao Senhor jamais podem ser postas em dificuldade, e assim āpad- 
dharma, ou religião com sofrimento, é algo que fica fora de cogitação. 
Como explicará neste livro a maior autoridade, Srila Sukadeva Go- 
svâmi, religião é única e exclusivamente o serviço devocional ao 
Senhor, embora este possa apresentar-se sob diferentes formas- 





VERSO 19 


aami iiei SAT JATA, 
yama Aena = ZM 


tattvânam parisankhyânam 
laksanam hetu-laksanam 

purusãrâdhana-vidhir 
yogasyadhyatmikasya ca 


tattvânam—dos elementos que constituem a criação; parisankhyã- 
nam-—do número desses elementos; laksanam-—sintomas; hetu-lakga- 
nam-—os sintomas das causas; purusa—ao Senhor; arâdhana—do 
serviço devocional; vidhih-—regras e regulações; yogasya-—do cultivo 
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do sistema de yoga; adhyãtmikasya--métodos espirituais que condu- 
zem ao serviço devocional; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Explica, por favor, tudo sobre os princípios elementares da 
criação, o número desses princípios elementares, suas causas, seu 
desenvolvimento e também o processo de serviço devocional e o 
método dos poderes místicos. 


VERSO 20 


Mirai Afirma 
aaaea io 


yogesvaraisvarya-gatir 
linga-bhangas tu yoginâm 

vedopaveda-dharmânâm 
itihãsa-purânayoh 


yoga-isvara-—do mestre dos poderes místicos; aisvarya—opulên- 
cia; gatih-—avanço; liriga--corpo' astral; bhangah-—desapego; tu-— 
mas; yoginim-—dos místicos; veda-—conhecimento: transcendental; 
upaveda-—conhecimento em concordância indireta com os Vedas; 
dharmânam-—das religiosidades; irihasa-—história; purânayoh—dos 
Purânas. 


TRADUÇÃO 
Quais são as opulências dos grandes místicos, e qual é sua per- 
cepção última? Como é que o místico perfeito se desprende do 
corpo astral sutil? Qual é o conhecimento básico contido nos 
textos védicos, incluindo os ramos de história e os Purânas suple- 
mentares? 


SIGNIFICADO 
O yogesvara, ou o mestre dos poderes místicos, pode manifestar 
oito espécies de maravilhosa perfeição, tornando-se menor do que 
o átomo ou mais leve do que uma pluma, conseguindo tudo o que 
desejar, indo aonde quiser, até mesmo criando um planeta no céu, 
etc. Há muitos yogesvaras com diferentes maestrias nestes poderes 
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maravilhosos, e o principal de todos eles é o Senhor Siva. O Senhor 
Siva é o maior yogi, e pode executar essas maravilhas, muito além 
da capacidade dos seres vivos comuns. Os devotos do Senhor, a Su- 
prema Personalidade de Deus, não praticam diretamente o processo 
dos poderes místicos, mas, pela graça do Senhor, Seu devoto pode 
derrotar até mesmo um grande yogesvara como Durvãsã Muni, que 
procurou brigar com Mahãraja Ambarisa e queria mostrar as maravi- 
lhas que ele conseguia com seus poderes místicos. Mahãrãja Amba- 
risa era um devoto puro do Senhor, e assim, sem que ele precisasse 
fazer nenhum esforço, o Senhor salvou-o da'ira do Yoge$vara Durvãsã 
Muni, e este foi obrigado a pedir perdão ao rei. De modo semelhante, 
na época em que Draupadi passava por uma situação embaraçosa, 
quando ela foi atacada pelos Kurus que queriam vê-la nua em plena 
assembléia da'ordem real, o Senhor livrou-a de ser despida, forne- 
cendo uma quantidade ilimitada de sari para cobri-la: E Draupadi 
não conhecia nenhum poder místico. Portanto, devido ao poder ili- 
mitado do Senhor, os devotos são também yogesvaras, assim como 
uma criança é poderosa devido à força dos pais. Elas não tentam se 
proteger recorrendo a algum artifício, mas são salvas pela misericór- 
dia dos pais. 

Mahārāja Parīkşit perguntou ao erudito brâhmana Sukadeva Go- 
svâmi sobre o destino final desses grandes místicos ou como eles al- 
cançam tais poderes extraordinários por seus próprios esforços ou pela 
graça do Senhor. Perguntou também como eles conseguem despren- 
der-se dos corpos materiais grosseiro e sutil. Ele perguntou também 
sobre os significados do conhecimento védico. Como se afirma no 
Bhagavad-gitã (15.15), o completo significado de todos os Vedas é a 
pessoa conhecer a Suprema Personalidade de Deus e então tornar-se 
um transcendental servo amoroso do Senhor. 


VERSO 21 


ag: ahai fa: areia: 
pia REINAN izgi 


samplavah sarva-bhūtānām 
vikramah pratisankramah 

ista-piúrtasya kimyânãm 
trivargasya ca yo vidhih 
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samplavah—o processo perfeito ou a devastação completa; sarva- 
bhūtānām—de todos os'seres vivos; vikramah—poder ou situação es+ 
pecífica; pratisankramah-—destruição final; istã-—execução de rituais 
védicos; piirtasya-—atos piedosos em termos de religião; kamyânâm-— 
rituais para o desenvolvimento econômico; tri-vargasya-—os três mé- 
todos, a saber, religião, desenvolvimento econômico e satisfação dos 
sentidos; ca—também; yah-—quaisquer; vidhih-—procedimentos. 


TRADUÇÃO 
Explica-me, por favor, como os seres vivos são gerados, como 
são mantidos e como são aniquilados, Conta-me, também, quais 
as vantagens e desvantagens que acompanham: o serviço devo- 
cional ao Senhor. Quais são os rituais védicos e os preceitos dos 
rituais védicos suplementares, e quais são os procedimentos da re» 
ligião, do desenvolvimento econômico e da satisfação dos sentidos? 


SIGNIFICADO 

No sentido de “processo perfeito”, emprega-se samplavah para 
denotar a execução do serviço devocional, e pratisamplavah significa 
exatamente o oposto, ou aquilo que destrói o progresso do serviço 
devocional. Quem está firmemente situado no serviço devocional ao 
Senhor pode seguir com muita facilidade as formalidades da vida 
condicionada. Viver-a vida condicionada é exatamente como navegar 
no meio do oceano. A pessoa fica inteiramente à mercê do oceano, e 
a qualquer momento há a possibilidade de afundar no oceano à menor 
agitação, Se a atmosfera está favorável, o barco pode, sem dúvida, 
navegar com: muita: facilidade, mas se houver alguma tempestade, 
nevoeiro, vento ou nuvem, será bem possível afogar-se no oceano; 
Não importa o equipamento material que alguém tenha, ninguém 
pode controlar os caprichos do oceano. Quem já cruzou os oceanos 
de navio com certeza sabe que é preciso ficar à mercê do oceano. 
Mas, pela graça do Senhor, é muito fácil que alguém navegue no 
oceano da existência material, sem temer nenhuma-tempestade ou 
nevoeiro. Tudo depende da vontade do Senhor; ninguém poderá evitar 
que surja no estado de vida condicionada algum perigo desastroso. No 
entanto, os devotos do Senhor atravessam: sem nenhuma ansiedade o 
oceano da existência material porque -o devoto puro está sempre pro- 
tegido pelo Senhor (Bg. 9.13) O Senhor dá atenção especial a Seus 
devotos em suas atividades na vida material condicionada (Bg. 9.29). 
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Por isso, todos devem refugiar-se nos pés de lótus do Senhor e em 
nenhuma hipótese a pessoa deve deixar de ser um devoto puro do 
Senhor. 

Portanto, é preciso que o mestre espiritual experiente nos ensine 
as vantagens e desvantagens encontradas na execução do serviço de- 
vocional, respondendo assim à mesma pergunta que Mahãrâja Pariksit 
dirigiu a seu mestre espiritual, Srila Sukadeva Gosvâmi. Segundo o 
Bhakti-rasamrta-sindhu, a ciência do serviço devocional, a pessoa só 
deve comer a quantidade necessária para se manter viva, Uma dieta 
à base de legumes e leite é suficiente para a manutenção do corpo 
humano, e portanto não é necessário comer outros alimentos para sa- 
tisfazer o paladar. Também não se deve acumular dinheiro para ficar 
arrogante no mundo material. A pessoa deve procurar uma subsistên- 
cia simples e honesta, pois é melhor viver honestamente como um 
trabalhador braçal do que tornar-se um grande homem na sociedade, 
custe o que custar. Não há nenhum mal em tornar-se o homem mais 
rico do mundo por intermédio de negócios honestos, mas ninguém 
deve deixar de ser honesto apenas para acumular riqueza. Esse esfor- 
ço é prejudicial ao serviço devocional. Ninguém deve falar disparates. 
A ocupação do devoto é ganhar o favor do Senhor. Portanto, o devo- 
to sempre deve glorificar o Senhor e Suas maravilhosas criações. O 
devoto não deve menosprezar a criação do Senhor e desafiá-lO, di- 
zendo que Ele criou um mundo falso. O mundo não é falso. De fato, 
para a nossa manutenção é preciso que aceitemos tantas coisas que o 
mundo nos oferece, logo, como podemos dizer que o mundo é falso? 
E também, como pode alguém pensar que o Senhor não tenha forma? 
Como pode alguém não ter nenhuma forma e ao mesmo tempo pos- 
suir toda a inteligência e consciência, direta e indireta? Então, existem 
muitas coisas para um devoto puro aprender, e ele deve aprendê-las 
perfeitamente com uma personalidade autêntica como Sukadeva Go- 
svâmi. 

As condições favoráveis para praticar o serviço devocional são que 
a pessoa deve ser muito entusiasta pelo serviço ao Senhor. Sob Sua 
forma de $ri Caitanya Mahãprabhu, o Senhor queria que o culto do 
serviço devocional ao Senhor fosse pregado em todo o mundo, em 
cada canto e recanto, e portanto é dever do devoto puro fazer tudo 
para cumprir esta ordem. Todo devoto deve ter muito entusiasmo, 
não só na execução dos rituais diários do seu serviço devocional, 
mas também em tentar pregar o culto em paz, seguindo os passos do 
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Senhor Caitanya. Se aparentemente ele não obtém sucesso nesse em- 
preendimento, ele não deve desanimar no cumprimento do seu dever. 
Sucesso ou fracasso nada significam para um devoto puro porque ele 
é um soldado no campo de batalha. Pregar o culto do serviço devo- 
cional equivale a declarar guerra contra a vida materialista: Há várias 
espécies de materialistas, tais como os trabalhadores fruitivos, os es- 
peculadores mentais, os místicos ilusionistas e tantos outros. Todos 
eles-rejeitam a existência de Deus. Eles preferem declarar que eles 
mesmos são Deus, embora em cada passo e em 'cada ação eles de- 
pendam da misericórdia do Senhor. Por isso, o devoto puro prefere 
não associar-se com esses bandos de ateístas. Um devoto firme do 
Senhor não se deixará desencaminhar por essa propaganda ateísta 
dos não-devotos, mas um devoto neófito deve ter muito cuidado com 
eles. O devoto deve cuidar do desempenho correto do serviço devo- 
cional'sob a guia de um mestre espiritual autêntico e não deve ater-se 
apenas às formalidades. Sob a direção do mestre espiritual autênti- 
co, ele deve prestar atenção na quantidade de serviço que está sendo 
executado, e não é bom limitar-se apenas aos rituais. O devoto não 
deve desejar nada, mas deve satisfazer-se com aquilo que recebe au- 
tomaticamente pela vontade do Senhor. Este deve ser o princípio da 
vida devocional. E aprende todos esses princípios quem está sob a 
orientação de um mestre espiritual como $ukadeva Gosvami. Mahã- 
rãja Pariksit fez a Sukadeva as perguntas corretas, e todos' devem 
seguir o seu exemplo. 

Mahãrája Pariksit perguntou sobre o processo de criação, manu- 
tenção e destruição do mundo material; sobre o processo dos rituais 
védicos e sobre o método que consiste em executar atividades piedo- 
sas, aceitando aquilo que está contido nos Vedas suplementares como 
os Purânas e o Mahâbháãrata. Como se explicou anteriormente, o 
Mahābhārata é a história da Índia antiga, e também o são os Purã- 
nas. Os Vedas suplementares (smrtis) prescrevem atos piedosos, tais 
como cavar cisternas e poços para fornecer água às pessoas em geral. 
Plantar árvores nas vias públicas, construir templos e lugares públicos 
onde 'se realiza adoração a Deus, estabelecer instituições de caridade 
onde os pobres desamparados podem receber comida, e atividades 
semelhantes chamam-se pirta. 

Do mesmo modo, para benefício de todos os interessados, o rei 
também perguntou sobre o processo em que os desejos naturais cul- 
minam em gozo dos sentidos. 


Perguntas do rei Pariksit 


VERSO 22 


A manai ad: quem qua: 
MA A A RT IRRI 


yo vānuśāyinām sargah 
pāşandasya ca sambhavah 

ãtmano bandha-moksau ca 
vyavasthânam sva-rapatah 


yah-—todos aqueles; va-—ou; anusayinam-—imersos no corpo do 
Senhor; sargah-—criação; pãsandasya—dos infiéis; ca—e; sambha- 
vah-—aparecimento; dtmanah-—dos seres vivos; bandha—condicio- 
nados; moksau-—sendo liberados; ca—também; vyavasthânam-—es- 
tando situados; sva-ripatah-—num estado não-condicionado. 


TRADUÇÃO 
Explica também, por favor, como, imersos no corpo do Senhor, 
os seres vivos são criados, e como aparecem no mundo os infiéis. 
Explica também, por favor, como as entidades vivas não-condi- 
cionadas existem. 


SIGNIFICADO 

O devoto que progride no serviço ao Senhor deve perguntar ao 
mestre espiritual genuíno como as entidades vivas imersas no corpo 
do Senhor voltam no momento da criação. Há duas espécies de en- 
tidades vivas. Existem os seres vivos sempre liberados e não-condi- 
cionados, bem como os seres vivos sempre condicionados. Há duas 
divisões dos seres vivos sempre condicionados. São os fiéis e os 
infiéis. Por sua vez, os fiéis pertencem a duas divisões, a saber, os 
devotos e os especuladores mentais. Os especuladores mentais dese- 
jam imergir na existência do Senhor, ou tornar-se unos com o Senhor, 
ao passo que os devotos do Senhor desejam manter identidades sepa- 
radas e ocupar-se constantemente a serviço do Senhor. Os devotos que 
não estão completamente purificados, bem como os filósofos empíri- 
cos, voltam a ficar condicionados na próxima criação para continua- 
rem no processo de purificação. Essas almas condicionadas tornam-se 
liberadas depois de continuarem progredindo no serviço devocional 
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ao Senhor. Mahārāja Parīkşit fez todas estas perguntas ao mestre es- 
piritual autêntico para ficar plenamente inteirado da ciência de Deus. 


VERSO 23 


IRRE N AREATA | 
Raan ananga mäa ALN 


yathātma-tantro bhagavān 
vikrīdaty ātma-māyayā 

visrjya vã yathã mãyâm 
udâste sãksivad vibhuh 


yathã-—como; tma-tantrah-—independente; bhagavān—a Personali- 
dade de Deus; vikridari—desfruta Seus passatempos; atma-miyayã-— 
por Sua potência interna; visrjya-—abandonando; vi—como também; 
máãyâm-—a potência externa; udâste—per- 
manece; sdksivat-—assim como a testemunha; vibhuh-—o onipotente. 





TRADUÇÃO 
A independente Personalidade de Deus desfruta Seus passa- 
tempos por intermédio de Sua potência interna e no momento da 
aniquilação transfere-os para a potência externa, e permanece 
como testemunha de tudo isto. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Śrī Krsna, sendo a Suprema Personalidade de Deus e o 
manancial de todas as outras encarnações, é a única pessoa indepen- 
dente. Através da criação, Ele desfruta Seus passatempos conforme 
deseja e entrega-os à energia externa na ocasião da aniquilação. Por 
meio de Sua potência interna apenas, Ele mata a demônia Pútanã, 
embora desfrute Seus passatempos no colo de Sua mãe Yasodã. E 
quando deseja abandonar este mundo, Ele cria os passatempos em 
que Sua própria família (Yadu-kula) é morta e não é afetado por essa 
aniquilação. Ele é a testemunha de tudo o que está acontecendo, e no 
entanto Ele nada tem a ver com isso. Ele é independente sob todos 
os aspectos. Mahãraja Pariksit desejava obter um conhecimento mais 


perfeito, pois o devoto puro precisa ter um bom cultivo de conheci- 
mento, 


Perguntas do rei Pariksit 


VERSO 24 


aaa maa aÀ Asaa: | 
qenisted A MESA RII 


sarvam etac ca bhagavan 
prechato me "nupiirvasah 

tattvato "rhasy udãhartum 
prapannãya mahã-mune 


sarvam—todas estas; etat-—perguntas; ca-—que também não: fui 
capaz de fazer; bhagavan—ó grande sábio; prechatah-—do interpela- 
dor; me—eu; anupiirvasah-—desde o princípio; tattvatah-—exatamente 
conforme a verdade; arhasi-—podem ser explicadas, por favor; udã- 
hartum-—como ficarei sabendo; prapannãya--alguém que é rendido; 
mahã-mune—s grande sábio. 


TRADUÇÃO 
Ó grande sábio, representante do Senhor, por favor, satisfa- 
ze minha curiosidade, respondendo a tudo o que te perguntei e 
a tudo o que acaso não te perguntei desde o momento em que 
passei a te dirigir minhas perguntas. Como sou uma alma ren- 
dida a ti, por favor, transmiti todo o conhecimento dentro deste 
contexto. 


SIGNIFICADO 

O mestre espiritual está sempre preparado para transmitir conheci- 
mento ao discípulo e especificamente quando este manifesta-se muito 
inquisitivo. Ser inquisitivo é deveras necessário para o discípulo que 
deseja progredir. Mahãraja Pariksit é um discípulo típico porque ele 
É perfeitamente inquisitivo: Se alguém não é muito inquisitivo sobre 
a auto-realização, ele não precisa aproximar-se de um mestre espiri- 
tual só para se exibir como discípulo. Não só Mahãrãja Pariksit tem 
interesse de conhecer tudo oque: perguntou, mas também está an- 
sioso por saber sobre aquilo que-ele acabou não perguntando. De 
fato, não é possível para um homem perguntar tudo ao mestre espiri- 
tual, mas pará'o benefício do discípulo o mestre espiritual autêntico 
é capaz de dar ao discípulo toda a iluminação. 
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VERSO 25 


SA MAO E A RAP: 
se raia at ás: pa iza 


atra pramânam hi bhavân 
paramesthi yathâtma-bhiih 

apare cânutisthanti 
púrvesâm piirva-jaih krtam 


atra-—neste assunto; pramânam-—fatos comprobatórios; hi-—decer- 
to; bhavân-—tu; paramesthi--Brahmã, o criador do Universo; yathã-— 
como; ãtma-bhiih-—nascido diretamente do Senhor; apare—outros; 
ca-—somente; anutisthanti—só para seguir; parvesâm-—por uma ques- 
tão de hábito; párva-jaih-—conhecimento sugerido por um filósofo 
anterior; krtam—tendo sido feito. 


TRADUÇÃO 
Ó grande sábio, estás no mesmo nível de Brahmã, o ser vivo 
original. Outros apenas seguem o costume, como seguiram os es- 
peculadores filosóficos anteriores. 


SIGNIFICADO 

Pode-se argumentar que Sukadeva Gosvâmi não é a única auto- 
ridade com conhecimento perfeito sobre a transcendência porque há 
muitos outros sábios e seus seguidores: Na época de Vyasadeva ou 
até mesmo antes dele houve muitos outros grandes sábios, tais como 
Gautama, Kanâda, Jaimini, Kapila e Astavakra, todos os quais apre- 
sentaram seu próprio caminho filosófico. Patafjali também é um 
deles, e todos estes seis grandes rsis têm seu próprio modo de pensar, 
exatamente como os modernos filósofos e especuladores mentais. 
A diferença entre os seis caminhos filosóficos propostos pelos céle- 
bres sábios acima mencionados eo caminho de Sukadeva Gosva- 
mi, apresentado 'no Srimad-Bhãgavatam, é que-todos os seis sábios 
supracitados falam os fatos segundo: seu próprio pensamento, mas 
Sukadeva Gosvâmi apresenta o conhecimento que provém direta- 
mente de Brahmājī, que é conhecido como ãtma-bhūh, ou educado 
pela Onipotente Personalidade de Deus, do qual ele nasceu. 


Verso 26] Perguntas do rei Pariksit 481 


O transcendental conhecimento védico desce diretamente da Perso- 
nalidade de Deus. Por Sua misericórdia, Brahmã, o primeiro ser vivo 
do Universo, foi iluminado, e depois de Brahmãji, Nãrada foi ilumi- 
nado, e depois de Narada, Vyãsa foi iluminado. Sukadeva Gosvâmi 
recebeu esse conhecimento transcendental diretamente de seu pai, 
Vyãsadeva. Assim, o conhecimento, sendo recebido da cadeia de su- 
cessão discipular, é perfeito. Ninguém pode ser um mestre espiritual 
perfeito enquanto a sucessão discipular não lhe tiver transmitido esse 
conhecimento. Este é o segredo para receber o conhecimento trans- 
cendental, Os seis grandes sábios supracitados talvez sejam: grandes 
pensadores, mas seu conhecimento desenvolvido através da especula- 
ção mental não é perfeito. Por maior que seja a perfeição com que 
um filósofo empírico apresente uma tese filosófica, esse conhecimen- 
to nunca é perfeito porque é produzido por uma mente imperfeita. 
Esses grandes sábios também têm suas sucessões discipulares, mas 
eles não são autorizados, porque esse conhecimento não vem direta- 
mente da independente Suprema Personalidade de Deus, Nãrâyana, 
Ninguém pode ser independente, exceto Nãrãyana; portanto, ninguém 
pode ter perfeito conhecimento, pois o conhecimento de todas as 
pessoas depende da mente oscilante, A mente é material e assim o 
conhecimento apresentado pelos especuladores mentais nunca é trans- 
cendental.e jamais pode ser perfeito. Os filósofos mundanos, sendo 
eles mesmos imperfeitos, discordam dos outros filósofos, porque um 
filósofo mundano não pode de jeito nenhum ser filósofo enquanto 
não apresentar sua própria teoria. Pessoas inteligentes como Mahãrãja 
Pariksit não reconhecem esses especuladores mentais, por maiores 
que sejam, mas ouvem as autoridades como Sukadeva Gosvâmi, que, 
estando no sistema parampara, não é diferente da Suprema Persona- 
lidade de Deus, como dá ênfase especial o Bhagavad-gitã. 


VERSO 26 


a Asa: quafa ama l 
Rasia a ae AR gT RII 


na me 'savah parãyanti 
brahmann anasanãd ami 
pibato 'cyuta-piyiisam 
tad vakya-abdhi-vinihsrtam 
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na-—nunca; me—minha; asavah-—vida; parâyanti—fica esgotada; 
brahman—ó brahmana erudito; anasanat ami-por causa do jejum; 
pibatah—porque eu bebo; acyuta-—do infalível; piyisam—néctar; 
tat—tuas; vakya-abdhi—oceano de palavras; vinihsrtam-—que flui 
de. 


ji TRADUÇÃO 

O brāhmaņa erudito, devido ao fato de eu estar bebendo o 
néctar da mensagem da infalível Personalidade de Deus, que flui 
do oceano de tuas palavras, meu jejum não me provoca nenhuma 
espécie de exaustão. 


SIGNIFICADO 

A sucessão discipular de Brahmã, Naárada, Vyãsa e Sukadeva Go- 
svami é especificamente diferente das outras. As sucessões discipu- 
lares dos outros sábios são mera perda de tempo, pois não possuem 
acyuta-káthã, ou a mensagem do Senhor infalível. Os especuladores 
mentais podem fazer uma bela apresentação de suas teorias, usando 
razões e argumentos primorosos, mas essas razões é argumentos não 
são infalíveis, pois são derrotados por especuladores mentais que 
estão mais bem preparados. Maharaja Pariksit não estava interessa- 
do na árida especulação da mente oscilante, mas estava interessado 
nos tópicos do Senhor porque senitia de fato que ouvindo da boca de 
Sukadeva Gosvâmi essa nectárea 'mensagem ele não ficava exausto, 
embora estivesse em jejum, aguardando a morte iminente. 

A pessoa pode se dedicar a ouvir os especuladores mentais, mas 
não ficará ouvindo por muito tempo. Ela logo se cansará de ouvir 
esses seus chavões, e ninguém no mundo pode se satisfazer apenas 
ouvindo essas especulações inúteis. A mensagem do Senhor, espe- 
cialmente quando é transmitida por uma personalidade como Suka- 
deva Gosvâmi, nunca pode ser cansativa, embora o ouvinte esteja 
exausto por outros motivos. 

Em algumas edições do Srimad'Bhãgavatam, o texto da última 
linha deste verso é anyatra kupitad dvijat, que significa que o rei 
talvez estivesse abalado com a idéia de que em poucos dias ele mor- 
reria logo após ser picado por uma cobra. A cobra também é duas 
vezes nascida, e sua ira se compara ao menino brahmana que amal- 
diçoou o rei e que não tinha'muita inteligência. Mahãrãja Pariksit não 
tinha medo algum da morte, pois estava plenamente encorajado pela 
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mensagem do Senhor. Quem se absorve por completo em acyuta- 
kathã, jamais pode temer algo neste mundo. 


VERSO 27 


qi sas 
a sera RT RA e: | 
at ga ita a da NON 


sita uvãca 
sa upâmantrito rajriã 
kathãyâm iti sat-pateh 
brahmarãto bhrsarm prito 
visnurâtena samsadi 


siitah uvaca-—Srila Sita Gosvâmi disse; sah—ele (Sukadeva Go- 
svâmi); upamantritah—sendo assim interrogado; rájia-—pelo rei; ka- 





thãyâm—nos tópicos; iti—assim; sat-pateh-—da verdade mais elevada; 
brahma-rãtah—Sukadeva 'Gosvâmi; bhrsam-—múitíssimo; pritah— 
satisfeito; visnu-rãtena-—por Mahãrãja Pariksit; samsadi—na reunião. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Assim, Sukadeva Gosvâmi, sendo convi- 


dado por Mahãrãja Pariksit para falar sobre os tópicos do Senhor 
ri Krsna com os devotos, ficou satisfeitíssimo. 


SIGNIFICADO 

o Srimad-Bhãgavatam só pode receber comentários legítimos 
quando é discutido entre os devotos do Senhor. Assim como o Bha- 
gavad-gitã foi discutido autorizadamente entre o Senhor Krsna-e 
Arjuna (respectivamente o Senhor e o devoto), do mesmo modo, o 
Srimad-Bhãgavatam, que é o estudo de pós-graduação do Bhagavad= 
gitã, também pode ser discutido entre estudiosos e devotos como 
Sukadeva Gosvâmi e Maharãja Pariksit. Caso contrário, é impossível 
experimentar o verdadeiro sabor do néctar. Sukadeva Gosvâmi esta- 
va contente com' Mahãrãja Pariksit porque ele não estava nada can- 
sado de ouvir os tópicos do Senhor e estava cada vez mais ansioso 
por continuar a ouvi-los com interesse. Intérpretes tolos manipulam 
desnecessariamente o Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhagavatam, uma 
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vez que não têm acesso ao assunto. Não adianta os não-devotos se 
intrometerem nos dois principais textos védicos, e por isso Sankara- 
cârya não teceu comentários sobre o Srimad-. -Bhãgavatam. Em seu 
comentário ao Bhagavad-gitã, Siipada'Sankaracarya aceitou o Senhor 
Krsna como a Suprema Personalidade de Deus, mas depois ele co- 
mentou do ponto de vista impersonalista. Porém, conhecendo a sua 
posição, ele não comentou o Srimad: -Bhãgavatam, 

Srila Sukadeva Gosvâmi foi protegido pelo Senhor Krsna (veja o 
Brahma-vaivarta Purâna), e por isso é conhecido como Brahmarãta; 
e Siimãn Pariksit Mahãraja foi protegido por Visnu, e então é co- 
nhecido como Visnurâta. Como devotos do Senhor, eles são sempre 
protegidos pelo Senhor. Neste: contexto, também fica claro que um 
Visnurãta deve ouvir o Srimad-Bhãgavatam ser narrado por um Brah- 
marãta e por nenhuma outra pessoa porque os outros deturpam o co- 
nhecimento transcendental e assim desperdiçam o seu precioso tempo. 


VERSO 28 


TE RITA TA guo aerea | 
RO) AE UR SATA IR 


prãha bhãgavatam nãma 
purânam brahma-sammitam 

brahmane bhagavat-proktam 
brahma-kalpa upâgate 


prãha-—ele disse; bhãgavatam-—a ciência da Personalidade de 
Deus; nâma—chamada; purânam—o suplemento dos Vedas; brahma- 
sammitam-—em: completa: harmonia com os Vedas; brahmane-—ao 
Senhor Brahmã; bhagavat-proktam—foi falada pela Personalidade 
de Deus; brahma-kalpe-—o milênio em que Brahmã foi então gerado; 
upãgate-—logo no começo. 


TRADUÇÃO 
Ele passou a responder às perguntas de Mahãraja Pariksit, di- 
zendo que a ciência da Personalidade de Deus foi primeiramente 
falada pelo próprio Senhor a Brahma, logo quando este nasceu. 
O Srimad-Bhãgavatam é uma literatura védica suplementar, e 
está em completa harmonia com os Vedas. 
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SIGNIFICADO 

O Srimad- -Bhãgavatam é a ciência da Personalidade de Deus. O 
impersonalista sempre tenta negar o aspecto pessoal do Senhor, pois 
não tem informação sobre este grande conhecimento; o Srimad-Bhãga- 
vatam está em harmonia com os Vedas e com o conhecimento cien- 
tífico acerca da Personalidade de Deus. Para aprender esta ciência, 
é preciso refugiar-se no representante de Sri Sukadeva e seguir os 
passos de Mahãrãja Pariksit, evitando fazer interpretações tolas, comer 
tendo com isso uma grande ofensa aos pés do Senhor. As perigosas 
interpretações apresentadas pela classe de não-devotos têm dificulta- 
do tremendamente a compreensão do Srimad-Bhãgavatam, e o estu- 
dante criterioso deve sempre prestar muita atenção a este fato, se é 
que deseja mesmo aprender a ciência de Deus. 


VERSO 29 


q a fire: quer | 


MÃO TASETAN IRS 


yad yat pariksid rsabhah 
pândiinâm anuprcchati 

ânupiirvyena tat sarvam 
akhyâtum upacakrame 


yat yat—tudo o que; pariksit—o rei; rsabhah-—o melhor; pândi- 
nãm-—na dinastia de Pându; anuprechati-—continua perguntando; 
ânupiirvyena—do começo ao fim; tat—tudo aquilo; sarvam—por 
completo; akhyãtum-—para descrever; upacakrame—ele se preparou. 


TRADUÇÃO 
Ele também se preparou para responder a tudo o que o rei 
Pariksit lhe perguntara. Mahãraja Pariksit era o melhor na di- 
nastia dos Pândus, e então era capaz de fazer as perguntas certas 
à pessoa certa. 


SIGNIFICADO 
Mahãrãja Pariksit fez muitas perguntas, algumas delas com muita 
curiosidade, para conhecer a verdade dos fatos, mas o mestre não pre- 
cisa respondê-las em sequência, na ordem em que as perguntas foram 
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formuladas. Mas Sukadeva' Gosvâmi, qué era um preceptor muito 
experiente, deu a todas as perguntas respostas sistemáticas, tal qual 
as-tecebeu da corrente de sucessão discipular. E não deixou de res- 
ponder a nenhuma delas. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado ““Per- 
guntas do rei Pariksit”. 


CAPÍTULO NOVE 


Respostas baseadas 
na versão do Senhor 


VERSO 1 


a Rakaa: amena l? 


sri-suka uvãca 
ātma-māyām rte rājan 
parasyâanubhavatmanah 
na ghatetãrtha-sambandhah 
svapna-drastur ivarjasã 


sri-Sukah uvaca—Sr Sukadeva Gosvami disse; itma-—a Suprema 
Personalidade de Deus; mãyâm-—energia; rte—sem; rãjan—ó rei; 
parasya-—da alma pura; anubhava-atmanah-—-que tem consciência 
pura; na—nunca; ghateta-—pode acontecer assim; artha—significa- 
do; sambandhah-—relação com o corpo material; svapna-—sonho; 
drastuh-—daquele que vê; iva—como; aijasã-—completamente. 


TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvami disse: Ó rei, a menos que sejamos in- 
fluenciados pela energia da Suprema Personalidade de Deus, não 
há sentido para a relação da alma pura, em consciência pura, 
com o corpo material. Esta relação é exatamente como aquela de 
alguém que, estando sonhando, vê o próprio corpo agindo. 


SIGNIFICADO 
Ao perguntar como a entidade viva passou a ter vida material, 
embora ela esteja à parte do corpo e da mente materiais, Mahãraja 
Pariksit recebe uma resposta perfeita. A alma espiritual é distinta da 
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concepção material de sua vida, mas ela se absorve nesse conceito 
material porque é influenciada pela energia externa do Senhor, cha- 
mada ātma-māyā. Já se explicou isto no Primeiro Canto, na passa- 
gem em que Vyäsadeva desenvolveu compreensão acerca do Senhor 
Supremo e de Sua energia externa. O Senhor controla a energia exter- 
na, e, pela vontade do Senhor, a energia externa controla as entidades 
vivas. Portanto, embora em seu estado puro a entidade viva tenha 
consciência pura, ela é subordinada à vontade do Senhor, ao ser in- 
fluenciada pela energia externa do Senhor. O Bhagavad-gitã (15.15) 
também confirma esta mesma verdade; o Senhor está presente no 
coração de toda entidade viva, e sua memória e esquecimento são 
influenciados pelo Senhor. 

Ora, automaticamente surge-em seguida esta pergunta: por que o 
Senhor impõe à entidade viva esta consciência e esquecimento? A 
resposta é que o Senhor deseja claramente que toda entidade viva 
esteja em sua pura consciência. como parte integrante do Senhor e 
assim, deixando de infringir sua posição constitucional, ocupe-se no 
serviço amoroso ao Senhor; porém, como tem também independên- 
cia parcial, a entidade viva talvez não queira servir ao Senhor, ten- 
tando, contudo, tornar-se tão independente como o Senhor. Todas as 
entidades vivas que não são devotos desejam ter o mesmo poder do 
Senhor, embora lhe faltem qualificações. Porque quiseram tornar-se 
como Ele, as entidades vivas são iludidas por vontade do Senhor. Tal 
qual uma pessoa que pensa em tornar-se rei sem possuir a qualifica- 
ção necessária, quando deseja tornar-se o próprio Senhor, a entidade 
viva é posta numa condição onírica e fica sonhando que ela é o rei. 
Portanto, o primeiro desejo pecaminoso acalentado pela entidade viva 
é tornar-se o Senhor, e a consequente vontade do Senhor é que a en- 
tidade viva esqueça sua vida reale fique sonhando com a terra da 
utopia:onde ela pode tornar-se una como Senhor. O filho:chora para 
que a mãe lhe dê a Lua, e para satisfazer a criança lacrimejante e 
importunadora, a mãe lhe -dá um espelho com o reflexo da Lua. De 
modo:semelhante, o Senhor mostra-ão Seu filho chorão o reflexo, o 
mundo material, do qual ele tentará 'assenhorear-se; como; karmi e, 
frustrando-se com isso, desista da idéia que o impulsiona a tornar-se 
uno com o Senhor. Ambas: essas fases são meras ilusões oníricas. 
Não: é-necessário buscar na história qual foi o primeiro momento em 
que a'entidade viva: desejou isto. Mas-o fato é que bastou ela desejar 
isto- para que fosse posta sob o controle de atma-mãyã por orientação 
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do Senhor. Portanto, em sua condição material a entidade viva está 
sonhando falsamente que isto é “'meu"' e este sou ““eu””. Neste 
sonho, a alma condicionada pensa em seu corpo material como o 
“eu”, ou pensa falsamente que é o Senhor e que tudo-o que tem li- 
gação com esse corpo material é “'meu””. Então, é só em: sonho que, 
vida após vida, persiste o conceito falso de “*eu"? e ‘imen’. Isto con- 
tinua vida após vida, enquanto a entidade viva não ficar sabendo que 
em sua verdadeira identidade ela é parte integrante do Senhor e está 
subordinada a Ele. Entretanto, em sua consciência; pura, não existe 
esse sonho ilusório, e neste estado de consciência pura a entidade 
viva não esquece que ela jamais é o Senhor, mas sabe que é servo 
eterno do Senhor em amor transcendental, 


VERSO 2 


age SIRI N RET | 
tt goto amet nega MR 


bahu-ripa ivabhãti 
mãyayã bahu-ripayã 

ramamãno gunesv asyã 
mamāham iti manyate 


bahu-rūpah—multiformas; ivą—como seisto fosse; ãbhāti—ma- 
nifesto; māyayã—pela influência da energia exterior; bahu-rūpayāã— 
em formas múltiplas; ramamānah—desfrutando como estavam; gune- 
şu—nos modos de diferentes qualidades; asyãh—da energia externa; 
mama—meu; aham—eu; iti—assim; manyate—pensa. 


TRADUÇÃO 
Tludida, a entidade viva aparece em muitas formas oferecidas 
pela energia externa do Senhor. Enquanto desfruta nos modos 
da natureza material, a entidade viva aprisionada engana-se, ao 
pensar em termos de “eu” e “meu”. 


SIGNIFICADO 
As diferentes formas das entidades vivas são diferentes vestimentas 
que a energia ilusória externa do Senhor oferece de acordo com os 
modos da natureza que o ser vivo deseja desfrutar. A energia externa 
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material é representada por seus três modos, a saber, bondade, paixão 
e ignorância. Assim, mesmo na natureza material a entidade viva tem 
a oportunidade de fazer uma escolha independente, e conforme sua 
escolha a'energia'material lhe oferece diferentes variedades de corpos 
materiais. Há 900.000 variedades de corpos materiais na água; 2.000.000 
de corpos vegetais, 1.100.000 vermes e répteis, 1.000.000 de formas 
de aves, 3.000.000 de diferentes corpos de animais selvagens e 400.000 
formas humanas. No 'total, há 8.400.000 variedades de corpos nos 
diferentes planetas do Universo, e em sua viagem a entidade viva 
transmigra adquirindo diferentes corpos que sirvam para satisfazer o 
espírito de desfrute ao qual ela tenha inclinação. /Mesmo num corpo 
específico, a entidade viva'muda da infância para-a adolescência, da 
adolescência para a idade adulta, da idade adulta para a velhice e da 
velhice para outro corpo criado por sua própria ação. Através de seus 
próprios desejos, a entidade viva cria seu próprio corpo, e a energia 
externa do Senhor lhe fornece a forma exata com à qual ela pode 
obter todo o desfrute que deseja. O tigre queria desfrutar o sangue 
de outro animal, e por isso, pela graça do Senhor, a energia mate- 
rial forneceu-lhe um corpo de tigre;que tem condições favoráveis 
para desfrutar o sangue de outro animal. Do'mesmo modo, a entidade 
viva que deseja obter o corpo de“um semideus num planeta superior 
também poderá obtê-lo pela graça do Senhor. E se for bastante inte- 
ligente, poderá desejar obter um corpo espiritual para gozar a com- 
panhia do Senhor, e ela'o obterá. Logo, a entidade viva pode usar 
totalmente sua liberdade diminuta, e o Senhor é tão bondoso que con- 
cederá à entidade viva o mesmo tipo de corpo que ela desejar. O 
desejo da entidade viva é como sonhar com uma montanha de ouro. 
A pessoa sabe o que é umamontanha, e sabe também o que é o ouro. 
Só por desejo, ela sonha com uma montanha de ouro e, quando o 
sonho acaba, ela vê outra coisa em sua presença. No seu estado de 
vigília, ela percebe que 'não existe nem ouro nem montanha, é muito 
menos uma montanha de ouro. 

As diferentes posições que no mundo material as-entidades vivas 
adquirem sob múltiplas manifestações corpóreas se devem “ao-falso 
conceito de “'meu"? e ““eu"”. O karmi pensa que este mundo é “meu”, 
eo jfiâni pensa: “'eu sou” 'tudo. Toda a concepção material de polí- 
tica; sociologia, filantropia, altruísmo, etc. apresentada pelas almas 
condicionadas baseia-se neste errôneo “*eu'-e“*meu””, que são pro- 
dutos de um forte desejo de desfrutar a vida material. A identificação 
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com o corpo e com o lugar onde o corpo é obtido sob diferentes con- 
cepções de socialismo, nacionalismo, afeição familiar e assim por 
diante é consequente ao fato de a entidade viva ter se esquecido de 
sua verdadeira natureza, e a entidade viva confusa pode evitar este 
engano, associando-se com Sukadeva Gosvâmi e Maharaja Pariksit, 
e tudo isto é explicado no S$rimad-Bhãgavatam. 


VERSO 3 


q ra affair nte | 
ta Tae iar aerea 3 


yarhi vava mahimni sve 
parasmin kãla-mãyayoh 

rameta gata-sammohas 
tyaktvodáste tadobhayam 


yarhi—em qualquer tempo; vava—decerto; mahimni--na glória; 
sve-—de si mesmo; parasmin-—no Supremo; kala-—tempo; mãyayoh-— 
da energia material; rameta—desfruta; gata-sammohah-—livrando-se 
do conceito errôneo; tyaktva-—abandonando; udãste—-em plenitude; 
tadã-—então; ubhayam-—ambos (os falsos conceitos de eu e meu). 


TRADUÇÃO 
Logo que se situa em sua glória constitucional e passa a desfru- 
tar a transcendência que está além do tempo e da energia mate- 
rial, a entidade viva abandona de imediato os dois falsos conceitos 
da vida [eu e meu] e então se torna plenamente manifesta como 
o eu puro. 


SIGNIFICADO 

Os dois falsos conceitos da vida, a saber, “eu” e “meu”, mani- 
festam-se deveras em duas classes de homens. No estado inferior, o 
conceito de “*meu”” é muito proeminente, e no estado superior so- 
bressai o falso conceito de ““eu””. No estado de vida animal, o falso 
conceito de ““meu”” é perceptível mesmo nos cães e nos gatos, que 
lutam entre si, impelidos pelo mesmo falso conceito de ““meu””. No 
nível inferior de vida humana, o mesmo conceito falso é também 
proeminente sob a forma-de “Este é meu corpo”, “testa é minha 
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casa”, “esta é minha família”, “esta'é minha casta””, “esta é minha 
nação”, “teste é meu país"” e assim por diante. E no nível superior 
do conhecimento especulativo, o mesmo falso conceito de “'meu”” se 
transforma em “eu sou”, ou ““é tudo,o que eu-sou””, etc. Há muitas 
classes de homens que compreendem o mesmo falso conceito de “*eu'” 
e “'meu”” em matizes diferentes. Mas a verdadeira significação de 
“eu” pode ser compreendida somente quando alguém se situa na 
consciência de que ““sou servo eterno do Senhor”. Isto é consciência 
pura, e todos os textos védicos nos ensinam este conceito de vida. 
O falso conceito segundo o qual “*eu'souw 0" Senhor”, ou ““eu sou 
o Supremo"”, é mais perigoso doque o falso conceito de “meu”, 
Embora os textos védicos apresentem algumas diretrizes para que 
a pessoa se considere una como: Senhor, isto não significa que ela 
se torne idêntica ao Senhor emtodos os aspectos. Sem dúvida, em 
muitos aspectos a entidade viva-goza de unidade com o Senhor, mas 
em última análise a entidade viva: é subordinada ao Senhor, e sua 
posição constitucional é satisfazer os sentidos do Senhor. Portanto, o 
Senhor pede: que as almas condicionadas se rendam a Ele, Se as en- 
tidades vivas não fossem subordinadas à vontade suprema, por que a 
entidade viva seria convidada a se render? Se em todos os aspectos 
o ser vivo fosse igual ao Senhor, então por que seria posta sob a in- 
fluência de mãyã? Já comentamos muitas vezes que a energia mate- 
rial é controlada pelo Senhor. O Bhagavad-gitã (9.10) confirma este 
poder através do qual o Senhor exerce controle sobre a natureza mate- 
rial: Pode uma entidade viva que alega estar em nível-de igualdade 
como Ser Supremo controlar a natureza material? O.““eu"” tolo res- 
ponderia que realizará esta façanha no futuro. Mesmo aceitando que 
no futuro ele controlará a natureza material tão bem -como:o Ser Su- 
premo, então, por que agora ele está sob o controle da natureza mate- 
rial? O Bhagavad-gitã diz que a pessoa pode ficar livre do controle 
da natureza material, rendendo-se'ao Senhor Supremo, porém, se não 
houver rendição, a entidade viva jamais será capaz de controlar a 
natureza material. Logo, também é preciso abandonar este falso-con- 
ceito de-''eu"”, praticando o método do serviço devocional, ou-si- 
tuando-se firmemente 'no transcendental serviço amoroso-ao Senhor. 
Um homem pobre sem nenhum emprego ou ocupação pode passar por 
muitas dificuldades na vida, mas se porventura este mesmo homem 
conseguir um bom serviço no governo; ele logo ficará feliz. Não há 
proveito em negar a supremacia-do Senhor, que é o controlador de 
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todas as energias, mas a pessoa deve aceitar sua posição constitucional 
eficar situada em sua própria glória, a saber, ter pleno conhecimento 
de que ela é um servo eterno do Senhor. Em sua vida condicionada, 
a entidade viva é serva da ilusória mayã, e em seu estado liberado 
ela é o puro e incondicional servo do Senhor. Tornar-se imune aos 
modos da natureza material é a qualificação para entrar no serviço 
ao Senhor. Enquanto for serva das invenções mentais a pessoa não 
poderá livrar-se por completo da doença diagnosticada como eu”? e 
“meu 

A Verdade Suprema não é contaminada pela energia ilusória porque 
Ele é o controlador dessa energia. As verdades relativas tendem a 
ficar absortas na energia ilusória. Entretanto, câmpre o melhor pro- 
pósito quem olha diretamente para a Verdade Suprema, cómo acon- 
tece quando alguém fica de frente para o Sol. O Sol no alto do céu 
é cheio de luz, mas quando o Sol não ë visível no céu, tudo fica es- 
curo. De modo semelhante, quando está face a face com o Senhor 
Supremo, a pessoa se liberta de todas as ilusões, é quem não adquiriu 
esta posição, está na escuridão da: mãyã ilusória. O Bhagavad-gitã 
(14.26) faz a seguinte confirmação disto: 





mām ca yo 'vyabhicãrena 
bhakri-yogena sevate 

sa gunân samarityaitân 
brahma-bhiiyâya kalpate 


Logo, a ciência de bhakti-yoga, ou a adoração ao Senhor, a glori- 
ficação do Senhor, ouvir'as fontes corretas (não o profissional, mas 
a pessoa que é Bhagavatam em sua vida), narrar o Srimad-Bhãgava- 
tam e estar sempre na associação dos devotos puros, deve ser adotada 
com seriedade. Ninguém deve se deixar desencaminhar pelos falsos 
conceitos de “eu” e “meu”. Os' karmis gostam do conceito de 
“meu”, os jfiânis gostam do conceito de “et”? e nenhum deles está 
preparado para livrar-se do cativeiro da energia ilusória. 'O Srimad- 
Bhagavatam e, fundamentalmente, o Bhagavad-gitã destinam-se a 
eliminar da pessoa o falso conceito de “eu” e “meu”, e Srila Vyãsa- 
deva descreveu-os para a salvação das almas caídas. A entidade viva 
tem de situar-se na posição transcendental onde deixou de haver in- 
fluência do tempo e da'energia material. Na vida condicionada, à en- 
tidade viva está sujeita à influência do tempo, tendo sonhos que se 
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manifestam como passado, presente e futuro. O especulador mental 
tenta anular a influência do tempo, recorrendo a especulações de que, 
no futuro, ele próprio: tornar-se-á Vasudeva ou o Senhor Supremo 
por intermédio do cultivo do conhecimento e da conquista do ego. 
Mas o processo não é perfeito. O processo perfeito é aceitar o Senhor 
Vāsudeva como o Supremo em tudo, e a melhor perfeição no cultivo 
do conhecimento é render-se a Ele porque Ele é a fonte de tudo. Só 
com este conceito é que alguém pode livrar-se do falso conceito de 
eu e meu. O Bhagavad-gitã e o Srimad-Bhãgavatam confirmam isto. 
Em sua grande obra, o Srimad:Bhagavatam, Srila Vyãsadeva deu 
como contribuição para as entidades vivas iludidas a ciência de Deus 
eo processo de bhakti-yoga, e a alma condicionada deve tirar pleno 
proveito desta grande ciência. 


VERSO 4 


ART ATE TA | 
mam adia smia: N 


ãtma-tattva-visuddhy-artham 
yad âha bhagavân rtam 

brahmane darsayan riipam 
avyalika-vratâdrtah 


âtma-tattva—a ciência de Deus ou a ciência da entidade viva; vi- 
sSuddhi-—purificação; artham—meta; yat-—aquilo que; dha-—disse; 
bhagavân-—a Personalidade de Deus; rtam-—na realidade; brahma- 
ne—ao Senhor Brahmã; darsayan—mostrando; rápam-—forma eterna; 
avyalīika—sem nenhum motivo enganador; vrata—voto; ādrtah— 
adorado. 

TRADUÇÃO 

ó rei, a Personalidade de Deus, estando muitíssimo satisfeito 
como Senhor Brahmã por causa de sua sincera penitência em 
bhakti-yoga, apresentou Sua forma eterna e transcendental diante 
de Brahmã. E este objetivo serve para purificar a alma condicio- 
nada, 

bi SIGNIFICADO 

Atma-tattva é a ciência de Deus e da entidade viva. O Senhor 
Supremo e a-entidade viva são conhecidos como- ātmā. O Senhor 
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Supremo é chamado Paramãtmã, e a entidade viva é chamada atmã, 
brahma ou jiva. Tanto o Paramãtmã quanto a jivatmã, sendo trans- 
cendentais à energia material, chamam-se Gtmã. Assim, Sukadeva 
Gosvâmi explica este verso com o propósito de purificar a verdade 
do Paramātmāe da jīvātmā: Em geral, as pessoas têm muitos concei- 
tos errados a respeito deles. A concepção errada em relação à jivatmã 
consiste em identificar o corpo material com a alma pura, eo con- 
ceito errado em relação ao Paramãtmã é pensar que Ele está em nível 
de igualdade coma entidade viva. Mas ambos os falsos conceitos 
podem ser removidos por um só golpe de bhakti-yoga, assim como 
na luz do sol tanto o-Sol quanto o mundo e tudo o que estiver sob-a 
luz do sol são devidamente vistos. Na escuridão, ninguém pode ver 
o Sol, nem a si, nem o mundo. Mas à luz do sol, a pessoa pode ver 
o Sol, a si mesma e o mundo ao seu redor. Srila Sukadeva Gosvâmi, 
portanto, diz que para remover os dois falsos conceitos, o Senhor 
apresentou Sua forma eterna perante Brahmaji, pois estava plena- 
mente satisfeito com Brahmã que, no cumprimento de seu voto sin- 
cero, praticava a bhakti-yoga. À exceção da bhakti-yoga; qualquer 
método para compreender ãtma-tattva, ou a ciência do ãtmã, acabará 
sendo uma decepção: 

No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que apenas por intermédio de 
bhakti-yoga pode alguém conhecê-lO perfeitamente, e então ele pode 
ter acesso à ciência de Deus. Brahmãji submeteu-se a grande penitên- 
cia, executando bhakti-yoga, e então conseguiu ver a forma transcen- 
dental do Senhor; Sua forma transcendental é cem por cento espiritual, 
e só é possível vê-IO quem desenvolveu visão espiritual após ter se 
dedicado à adequada execução de tapasya ou penitência, em bhakti- 
yoga pura. A forma do Senhor manifestada ante Brahmã não é uma 
das formas de que temos experiência no mundo material. Brahmaji 
não executou essas rigorosas espécies de penitência apenas para ver 
uma forma produzida pela matéria. Portanto, está respondida a per- 
gunta que Mahãrãja Pariksit formulou a respeito da forma do Senhor. 
A forma do Senhor é sac-cid-ananda, ou eterna, plena de-.conhe- 
cimento e plena de bem-aventurança. Mas a forma material. do ser 
vivo não é eterna, plena de conhecimento ou bem-aventurada, Eis a 
distinção entre.a forma do Senhor e a forma da alma condicionada, 
Entretanto, a alma condicionada pode recuperar sua forma de conhe- 
cimento e bem-aventurança eternos apenas vendo o Senhor por meio 
da bhakti-yoga. 
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Em resumo, é devido à ignorância que'a alma condicionada está 
aprisionada nas muitas variedades das formas materiais temporárias. 
Mas ao contrário das almas condicionadas, o Senhor Supremo não 
tem semelhante forma temporária. Ele possui sempre uma forma eter- 
na, dotada de conhecimento e bem-aventurança, e esta éa diferença 
entre 'o Senhor e a entidade viva. Esta diferença pode ser compreen- 
dida através do processo de bhakti-yoga. Então, em quatro» versos 
originais o Senhor transmitiu a Brahma a essência do Srimad- Bhãga- 
vatam: Logo, o Srimad-; -Bhigavatam não é uma criação de especula- 
dores mentais.O 'som-do Srimad |-Bhagavatam é transcendental, e a 
ressonância "do: Srimad- -Bhigavatam está no mesmo nível daquela 
dos Vedas: Assim, o tópico do Srimad- Bhãgavatam é a ciência do 
Senhor e da entidade viva. Ler ou ouvir com regularidade o Srimad- 
Bhãgavatam também é praticar bhakti-yoga, e pode-se alcançar a 
maior am com'à simples associação do $rimad-Bhāgavatam. 
Tanto Sukadeva Gosvâmi quanto Mahārāja Parīkşit alcançaram a per- 
feição por intermédio do E rip 


VERSO 5 


eme sat qi ge: 
afro fire | 

ab AIEA TARA Meat 
aafaa ain ata UU 


sa adi-devo jagatãâm paro guruh 
svadhisnyam àsthãya sisrksayaiksata 

tam nãdhyagacchad dr$am atra sammatam 
praparica-nirmãna-vidhir yayã bhavet 


sah—ele; di-devah-—o primeiro semideus; jagatâm—do Univer- 
so; parah-—supremo; guruh-—mestre espiritual; svadhisnyam—seu 
assento de lótus; asthãya—para encontrar a fonte deste; sisrksaya— 
com o propósito de criar os afazeres universais; aiksata—começou 
a pensar; tâm—neste assunto; na—não pôde; adhyagacchat—com- 
preender; drsam-—a direção; atra-—nesse aspecto; sammatam-—apenas 
O caminho apropriado; prapaiica-—material; nirmana-—construção; 
vidhih-—processo; yayã-—tanto quanto; bhavet-—deveria ser. 
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TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã, o primeiro mestre espiritual, supremo no 
Universo, não podia determinar a fonte de seu assento de lótus, 
e enquanto pensava em criar o mundo material, ele não podia 
entender a direção correta desse trabalho criativo, nem podia 
encontrar o processo para essa criação. 


SIGNIFICADO 

Este verso é o prelúdio da explicação da natureza transcendental 
da forma e da morada do Senhor. No início do Srimad-Bhãgavatam, 
já foi dito que a Suprema Verdade: Absoluta existe em Sua própria 
morada sem nenhum vestígio da energia ilusória. Portanto, o-reino 
de Deus não é um mito, mas na realidade uma diferente e transcen- 
dental esfera de planetas conhecidos como Vaikunthas. Também se 
explicará isto neste capítulo. 

Esse conhecimento acerca do céu espiritual muito acima deste céu 
material e sua parafernália'só pode ser conhecido por força do'servi- 
ço devocional, ou bhdkti-yoga. O Senhor Brahmã também obteve 
através da bhakti-yoga o poder de criação:“O assunto criação havia 
deixado Brahmãji confuso, e ele era incapaz até de determinar'a fonte 
de sua própria existência. Porém, através da bhakti-yoga, ele obteve 
todo este conhecimento. Por intermédio da bhakti-yoga, a pessoa pode 
conhecer o Senhor, e conhecendo o Senhor como o Supremo, ela é 
capaz de adquirir todos os outros conhecimentos. Quem conhece o 
Supremo tem todos os outros conhecimentos. Esta é a versão de todos 
os Vedas. Se até mesmo o primeiro mestre espiritual do'Universo foi 
iluminado pela graça do Senhor, logo, sem a misericórdia do Senhor 
quem pode alcançar perfeito conhecimento de tudo? Se alguém de- 
seja obter conhecimento perfeito de tudo, deve buscar a misericórdia 
do Senhor, e não existe outro meio. Buscar conhecimento valendo- 
se do próprio esforço pessoal é mera perda de tempo. 


VERSO 6 


a Ra ATT- 
ae iiaia: I 

wig miea 
faamai naa a gr R 
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sa cintayan dvy-aksaram ekadambhasy 
upasmod dvir-gaditam vacovibhuh 

sparsesu yat sodasam ekavimsam 
niskificananãnm nrpa yad'dhanam viduh 


sah—ele; cintayan-—enquanto pensava: assim; dvi-—duas; aksa- 
ram-—sílabas; ekadã-—certa vez; ambhasi—na água; upasrnot-—ouviu 
nas redondezas; dvih-—duas'vezes; gaditam—pronunciadas; vacah-— 
palavras; vibhuh-—o grande; sparsesu-—nas; letras sparsa; yat-—que; 
sodasam--a décima sexta; ekavirnsam--e a vigésima primeira; nis- 
kiricanânim-—da ordem de vida renunciada; nrpa—ó rei; yat-—que é; 
dhanam-—riqueza; viduh-—como ela é conhecida. 


TRADUÇÃO 
Enquanto estava na água, ocupando-se com este pensamen- 
to; duas vezes Brahmãji ouviu nas proximidades uma palavra 
de duas sílabas. Uma das sílabas foi tirada da décima sexta e a 
outra, da vigésima primeira letra dos alfabetos sparsa, e ambas 
se juntaram para se tornarem a riqueza da ordem da vida re- 
nunciada, 


SIGNIFICADO 

Na língua sânscrita, as-consoantes do alfabeto pertencem a duas di- 
visões, a-saber, as sparsa-varnas e as tãlavya-varnas. De ka até ma 
as letras são conhecidas como as sparsa-varnas, e a décima sexta do 
grupo;chama-se ta, ao passo que a vigésima primeira letra chama-se 
pa. Então, quando elas se juntam, constrói-se a palavra tapa, ou pe- 
nitência. Esta penitência é a beleza e a riqueza dos brãhmanas e da 
ordem de vida-renunciada. Segundo a filosofia Bhãgavata, todo ser 
humano destina-se a esta tapa e à nenhuma outra ocupação, porque 
é só pela penitência que ele pode perceber o seu-eu; e a auto-reali- 
zação, e não o gozo dos sentidos, é a ocupação da vida humana. Esta 
tapa, ou penitência, começou desde o próprio início da criação, e 
foi primeiramente adotada pelo mestre espiritual supremo, o Senhor 
Brahma. Só através da tapasya é que alguém pode tirar proveito da 
vida humana, e não vivendo-numa civilização animal polida. Tudo o 
que o animal conhece é o gozo dos-sentidos, isto é, comer, beber, 
divertir-se e desfrutar. Mas O ser humano existe para se submeter a 
tapasya a fim de voltar ao Supremo, voltar ao Tar. 
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Quando procurava descobrir como construir as manifestações ma- 
teriais no Universo e mergulhou na água para encontrar o meio e a 
fonte de seu assento de lótus, o Senhor Brahmã ouviu a palavra tapa 
ser vibrada duas vezes. Aceitar o caminho de tapa é o segundo nas- 
cimento do discípulo desejoso. A palavra upasrnot é muito significa- 
tiva. É semelhante a upanayana, ou colocar o discípulo mais perto 
do mestre espiritual para que ele trilhe o caminho de tapa. Então, 
Brahmãji foi assim iniciado pelo Senhor Krsna, e-em seu livro, o 
Brahma-samhitã, o próprio Brahmaji corrobora este fato. No Brahma- 
sarnhitã, o Senhor Brahmã canta em cada verso govindam âdi-puru- 
sam tam aham bhajâmi. Assim, Brahmã foi iniciado pelo mantra de 
Krsna, pelo próprio Senhor Krsna, e então tornou-se um vaisnava, ou 
devoto do Senhor, antes que fosse capaz de construir o imenso Uni- 
verso. Afirma-se no Brahma-samhitã que o Senhor Brahmã foi ini- 
ciado no mantra de Krsna que tem dezoito letras, que em -geral todos 
os devotos do Senhor Krsna aceitam. Seguimos o mesmo princípio 
porque pertencemos à Brahmã sampradãya, diretamente na cadeia dis- 
cipular de Brahmã a Nãrada, de Nárada a Vyãsa, de Vyàsa a Madhva 
Muni, de Madhva Muni a Madhavendra Puri, de Madhavendra Puri 
a Isvara Puri, de Īśvara Puri ao Senhor Caitanya e gradualmente até 
chegar à Sua Divina Graça Bhaktisiddhânta Sarasvati, nosso divino 
mestre. 

Quem recebe essa iniciação na sucessão discipular é capaz de con- 
seguir o mesmo resultado ou poder de criação. Cantar este mantra 
sagrado é o único refúgio do abnegado devoto puro do Senhor. Com 
esta simples tapasya, ou penitência, o devoto do Senhor consegue 
todas as perfeições como o Senhor Brahmã. 


VERSO 7 


Rra aaka fem 
Ram amaaa: 
aiea aaa afad 
aake Pe NSN 


nisamya tad-vaktr-didrksayã diso 
vilokya tatrânyad apasyamânah 
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svadhisnyam asthãya vimrsya tad-dhitam 
tapasy upãdista ivadadhe manah 


nisamya-—após ouvir; tat—isto; vaktr—o orador; didrksaya-—só 
para descobrir quem falou; disah-—todos os lados; vilokya-—vendo; 
tatra—ali; anyat--algum outro; apasyamânah-—não pôde ser encon- 
trado; svadhisnyam-—em seu assento de lótus; asthãya-—sentou-se; 
vimysya-—pensando; tat—isso; hitam—bem-estar; tapasi—em penitên- 
cia; upâdistah—como foi instruído; iva—de acordo com; adadhe— 
deu; manah-—atenção. 


TRADUÇÃO 
Quando ouviu o som, ele tentou encontrar quem o emitiu, pro- 
curando por todos os lados. Mas ao perceber que só ele estava ali 
presente, achou prudente sentar-se com toda firmeza em seu as- 
sento de lótus e prestar atenção na execução de penitência, como 
fora instruído. 


SIGNIFICADO 

Para alcançar sucesso na vida, todos devem seguir o exemplo do 
Senhor Brahmã, a primeira criatura viva no começo da criação. Após 
ser iniciado pelo Senhor Supremo para executar tapasya, ele estava 
determinado a adotar este procedimento, e embora não pudesse en- 
contrar nenhuma outra pessoa além dele mesmo, pôde compreender 
corretamente que o som foi transmitido pelo próprio Senhor. Brahmã 
era o único ser vivo naquela ocasião porque não havia nenhuma outra 
criação e apenas ele podia ser encontrado lá. No começo do Primeiro 
Canto, no Primeiro Capítulo, primeiro verso, do Srimad-Bhãgava- 
tam, já se mencionou que o Senhor, situado internamente, iniciou 
Brahmã. O Senhor está dentro de cada ser vivo como a Superalma, 
e Ele iniciou Brahmã porque Brahmã queria receber a iniciação. De 
modo semelhante, o Senhor pode iniciar qualquer um que mostre in- 
teresse. 

Como já se afirmou, Brahmã é o mestre espiritual original para o 
Universo, e como ele foi iniciado pelo próprio Senhor, a mensagem 
do Srimad-Bhãgavatam vem descendo através da sucessão discipu- 
lar, e para receber a verdadeira mensagem do Srimad-Bhãgavatam, 
a pessoa deve aproximar-se do elo da corrente, ou o mestre espiritual, 
na corrente da sucessão discipular. Depois de ser iniciada pelo mestre 


Verso 8] Respostas baseadas na versão do Senhor 501 


espiritual qualificado que está nessa cadeia de sucessão discipular, ela 
deve submeter-se a tapasya enquanto executa o serviço devocional. 
Entretanto, ninguém deve pensar que está no nível de Brahmã, que 
rendo, então, receber diretamente iniciação íntima do Senhor porque 
na era atual ninguém pode ser aceito como sendo tão puro como 
Brahmã. Oferece-se ao ser vivo mais puro o posto de Brahmã, que 
está encarregado da criação do Universo, e enquanto não tiver toda 
essa qualificação, a pessoa não merecerá ser diretamente tratada como 
Brahmaji: Mas através dos devotos imaculados do Senhor, dos pres 
ceitos das escrituras (como especialmente revelados no Bhagavad-gitã 
eno Śrīmad-Bhāgavatam); e também através do mestre espiritual au 
têntico acessível à alma sincera, todos também podem adquirir con- 
dições favoráveis. O próprio Senhor aparece como o mestre espiritual 
à pessoa que sinceramente'deseja servir ao Senhor. Portanto, o mestre 
espiritual autêntico que acabou encontrando o devoto sincero deve 
ser aceito como o mais confidencial e-mais-amado representante do 
Senhor. Se a pessoa se coloca sob a orientação desse mestre espiri- 


tual autêntico, pode-se aceitar, sem nenhuma dúvida, que este candi- 
dato alcançou a graça do Senhor. 


VERSO 8 
ft ceara 
fanfaar aaaea: l 
aaa o maasai 
amdanat amfa cN 


divyam sahasrâbdam amogha-darsano 
jitânilarmã vijitobhayendriyah 

atapyata smãkhila-loka-tâpanam 
tapas tapiyâmstapatâm samãhitah 


divyam-—referentes aos semideuses nos planetas superiores; sahas- 
ra-mil; abdam-—anos; amogha-—imaculado, sem vestígio de im- 
pureza; dar$anah-—quem tem essa visão da vida; jita-—controlada; 
anila—vida; ātmā—mente; vijita—controlados; ubhaya-=ambos; in- 
driyah—quem tem esses sentidos; atapyata—executou penitência; 
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sma—no passado; akhila-todo; loka-—planeta; tâpanam—ilumina- 
dora; tapah-—penitência; tapiyân-—penitência deveras rigorosa; ta- 
patâm-=de 'todós os que executam penitências; samãhitah=-assim 
situado. 


TRADUÇÃO 
Segundo o cálculo dos semideuses, o Senhor Brahmã subme- 
teu-se à penitências por mil anos. Ele ouviu do céu esta vibra- 
ção transcendental e aceitou-a como divina. Então, controlou a 
mente eos sentidos, e as penitências que executou foram uma 
grande lição para as entidades vivas. Assim, ele é conhecido como 
o maior de todos os ascetas. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã ouviu o'som oculto tapa, mas não viu a pessoa 
que vibrou o som. Todavia, ele aceitou a instrução como benéfica 
paraeleye por isso 'ocupou-se em meditar durante mil anos celestiais. 
Umano celestial é igual a '6x30x12x 1000 de nossos-anos. O fato de 
ele ter aceitado o som devia-se à sua visão pura da natureza absoluta 
db Senhor. E por causa de sua visão correta, ele não fez distinção 
entre o Senhor e a instrução do Senhor. Não há diferença entre o 
Senhor e a vibração sonora proveniente dEle, muito embora Ele não 
esteja presente em pessoa. A melhor maneira de compreender é acei- 
tar essa instrução divina, e-Brahmã, o primeiro mestre espiritual de 
todos, é o exemplo vivo deste processo que consiste em receber co- 
nhecimento transcendental. À potência do som transcendental jamais 
diminui só por causa da aparente ausência da pessoa que o vibra. Por 
isso, nunca se deve aceitar neste mundo que o Srimad-Bhãgavatam, 
o Bhagavad-gitã ou qualquer escritura revelada são um som ordiná- 
rio mundano sem: potência transcendental. 

Todos devem receber da fonte correta 0 som transcendental, aceitá- 
lo como realidade e acatar ;a orientação sem hesitar. O segredo do 
sucesso é receber 0/som da: fonte correta, ou seja, do mestre espi- 
ritual genuíno. A fabricação de um som mundano não tem potência 
alguma, e do mesmo modo, o:som aparentemente transcendental, re- 
cebido da pessoa não autorizada, também não tem potência. A pessoa 
deve ter bastante qualificação para discernir essa potência transcen- 
dental, ese por análise minuciosa ou mera casualidade, a pessoa re- 
ceber do-mestre espiritual autêntico o som transcendental, o caminho 
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de sua liberação fica garantido: Entretanto, o discípulo deve estar 
pronto para executar a ordem do mestre espiritual autêntico assim 
como o Senhor Brahmã acatou a instrução de seu mestre-espiritual, 
ospróprio Senhor. Seguir-a ordem do; mestre: espiritual genuíno é o 
único dever do discípulo, e cumprir à risca a ordem: do-mestre espi- 
ritual autêntico é o segredo do sucesso: 

Por meio da percepção sensorial e por meio dos órgãos dos sen- 
tidos, o Senhor Brahmã controlou suas duas categorias de senti- 
dos porque tinha de ocupar esses sentidos na execução da ordem do 
Senhor. Por isso, controlar os sentidos significa ocupá-los no trans- 
cendental serviço ao Senhor. A ordem do Senhor é transmitida em 
sucessão discipular através do mestre espiritual autêntico, e assim a 
execução da ordem do mestre espiritual autêntico é o verdadeiro con- 
trole dos sentidos. Essa execução de-penitência com plena fé e 'sin- 
ceridade fez de Brahmãji uma entidade tão poderosa: que ele se 
tornou-o criador do Universo. E porque conseguiu esse poder, ele é 
chamado o melhor entre todos os tapasvis. 


VERSO 9 


qe ed aaa: 
qe ta qual 
qdo fear 
aefa ia RN 


tasmai sva-lokam bhagavān sabhājitah 
sandarsayâm àsa param na yat-param 

vyapeta-sanklesa-vimoha-sadhvasam 
sva-drstavadbhir purusair abhistutam 


tasmai-—a ele; sva-lokam—Seu próprio planeta ou morada; bha- 
gavan-—a Personalidade de Deus; sabhajitah-—estando satisfeito com 
a penitência de -Brahmã; sandarsayâm àsa-—manifestou; param—o 
supremo; na—não; yat-—do qual; param-—ainda mais supremo; vya- 
peta-—abandonados por completo; sanklesa-—cinco espécies de afli- 
ções materiais; vimoha-—sem ilusão; sadhvasam-—medo da existência 
material; sva-drsta-vadbhih-—por aqueles que entenderam: perfeita- 
mente 0 eu; purusaih-—por pessoas; abhistutam-—adorado por. 
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TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus, estando assim muito satisfeito com a 
penitência do Senhor Brahmã, fez questão de manifestar Sua mo- 
rada pessoal, Vaikuntha, o planeta supremo acima de todos os 
outros. Esta morada transcendental do Senhor é adorada por 
todas as pessoas auto-realizadas, que estão livres de todas as espé- 
cies de misérias e não são amedrontadas pela existência ilusória. 


SIGNIFICADO 

As dificuldades da penitência aceita-pelo Senhor Brahmã na certa 
estavam na linha do serviço devocional (bhakti). Caso contrário, não 
havia possibilidade de-Brahmaji conseguir ver Vaikuntha, ou svalo- 
kam, as moradas pessoais do Senhor. As moradas pessoais do Senhor, 
conhecidas' como Vaikunthas, não são míticas nem materiais, como 
concebem os impersonalistas. Mas só através do serviço devocional 
é que alguém pode perceber as moradas transcendentais do Senhor, 
e assim os devotos entram nessas moradas. Não há dúvida alguma de 
que a execução de penitência vem acompanhada de muitas dificulda- 
des. Mas aceitar a dificuldade que'surge com a execução de bhakti- 
yoga é desde o início felicidade transcendental, ao passo que passar 
dificuldade executando penitência'em outros processos de auto-reali- 
zação (jiiâna-yoga, dhyâna-yoga;, ete.), sem nenhuma percepção de 
Vaikuntha, acaba apenas em adversidades e nada mais. Nada adianta 
morder cascas de arroz debulhado. Do mesmo modo, não há proveito 
algum em executar penitências difíceis, diferentes de bhakti-yoga 
que serve para dar auto-realização. 

Executar bhakti-yoga é exatamente como sentar-se no lótus que 
brota do abdômen da transcendental: Personalidade de Deus, pois o 
Senhor Brahmã estava sentado lá. Brahmaji foi capaz de contentar o 
Senhor, e o Senhor também ficou contente em mostrar a Brahmaji 
Sua morada pessoal. Srila Jiva Gosvâmi, nos comentários de seu 
Krama-sandarbha; sua “anotação do Srimad-Bhagavatam, faz cita- 
ções do Garga Upanigad, evidência védica. Afirma-se que Yajfia- 
valkya descreveu para Gãrgi a morada transcendental do Senhor, e 
que a morada do Senhor está situada acima do planeta mais elevado 
do Universo, 'a saber, Brahmaloka. Esta morada do Senhor, embora 
delineada em escrituras reveladas como o Bhagavad-gitã e o Srimad- 
Bhigavatam, permanece'apenas um mito para a classe de homens 
menos’ inteligentes com um pobre fundo de conhecimento. Aqui, a 
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palavra sva-drstavadbhih é muito significativa. Quem de fato com- 
preende seu eu percebe a forma transcendental de seu eu. A percep- 
ção impessoal doeu 'e'do Supremo não é completa, porque é apenas 
uma maneira de cultivar acerca das personalidades materiais uma 
concepção oposta a elas. A Personalidade de Deus e as personalida- 
des dos devotos do Senhor são todas transcendentais; eles não têm 
corpos materiais. O corpo material: é afligido de-cinco espécies de 
condições miseráveis, isto é, ignorância, concepção material, apego, 
ódio e absorção. Enquanto a pessoa estiver acossada por estas cinco 
espécies de misérias materiais, fica fora de cogitação ela entrar nos 
Vaikunthalokas. A concepção impessoal do eu é apenas a negação da 
personalidade material e está muito distante da existência positiva da 
forma pessoal. As formas: pessoais da morada transcendental serão 
explicadas nos versos seguintes. Brahmãji também descreveu o plane- 
ta mais elevado de Vaikunthaloka como Goloka Vrndãvana, onde'o 
Senhor reside como um vaqueirinho que toma conta das vacas sura- 
bhi transcendentais e está rodeado por centenas e milhares de deusas 
da fortuna. 


cintâmani-prakara-sadmasu kalpavrksa- 
lakgâvrtesu surabhir abhipãlayantam 
laksmi-sahasra-$ata-sambhrama-sevyamânam 
govindam ãdi-purugarn tam aham bhajâmi 
(Brahma-samhitã 5.29) 


Nesta passagem, também 'se confirma a afirmação do Bhagavad- 
gitã, yad gatvã'na nivartante tad dhâma paramam mama. Param 
significa Brahman “transcendental. Portanto, a morada do Senhor 
também é Brahman, ou seja, ela não é diferente da Suprema Per- 
sonalidade de Deus. O Senhor é conhecido como Vaikuntha, e Sua 
morada também é conhecida como Vaikuntha. Essa percepção eado- 
ração de Vaikuntha pode tornar-se possível por intermédio da forma 
e sentido transcendentais. 


VERSO 10 


mi 7 qa: 
aaa fe a amoa: 
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ma fam 
Ta a gga: oll 


pravartate yatra rajas tamas'tayoh 
sattvam ca misram na ca kãla-vikramah 

nayatra mãyã kim utâpare harer 
anuvratã yatra surâsurãrcitâh 


pravartate—predominam;' yatra-—onde; rajah tamah-—os modos 
da paixão e da ignorância; tayoh--de ambos; sattvam-—o modo da 
bondade; ca—e; misram-—mistura; na—nunca; ca—e; kãla-—tempo; 
vikramah-—influência; na---nem; yatra-—naquele lugar; mãyã-—ener- 
gia ilusória externa; kim—que; uta-—há; apare-—outros; hareh-—-da 
Personalidade de Deus; anuvratâh—devotos; yatra--onde; sura— 
pelos semideuses; asura-—-e os demônios; arcitih-—-adorados. 





TRADUÇÃO 
Nessa morada pessoal do Senhor, os modos da ignorância e 
da paixão materiais não prevalecem, tampouco influenciam sob 
a forma de bondade. Como não há predomínio da influência do 
tempo, que se dizer então da energia ilusória externa? Ela não 
pode entrar nessa região. Sem discriminação, tanto os semideu- 
ses quanto os demônios adoram o Senhor como devotos. 


SIGNIFICADO 

O reino de Deus, ou a atmosfera da natureza Vaikuntha, chamada 
tripad-vibhiiti, é três vezes maior doque os universos materiais e é 
descrito aqui, bem como no Bhagavad-gitã, de modo resumido. Este 
Universo, que contém bilhões de estrelas e planetas, é um dos bilhões 
desses universos aglomerados dentro do âmbito do mahat-tattva. E 
todos esses 'milhões e bilhões de universos combinados constituem 
apenas um quarto da extensão de toda a criação do Senhor. Existe 
também o céu espiritual; além deste céu, estão os planetas espirituais 
denominados Vaikuntha, e todos eles constituem três quartos de toda a 
criação do Senhor. As criações de Deus são sempre inumeráveis. Nem 
mesmo as folhas de uma árvore podem ser contadas pelo homem, 
nem os cabelos de sua cabeça. Todavia, homens tolos se envaidecem 
com a idéia de tornarem-se o próprio Deus, embora incapazes de criar 
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um fio de cabelo de seus próprios corpos. O homem pode descobrir 
muitos maravilhosos veículos, mas mesmo que alcance a Lua com 
sua espaçonave tão alardeada, ele não poderá permanecer Já. O 
homem sensato, portanto, sem se envaidecer, como se ele fosse o 
Deus do Universo, acata as instruções da literatura védica, o modo 
mais fácil de adquirir conhecimento em transcendência. Logo, recor- 
ramos à autoridade do Srimad-Bhãgavatam para então procurarmos 
conhecer a natureza e constituição do mundo transcendental situado 
além do céu material. Naquele céu, as qualidades materiais, em-es- 
pecial os modos da paixão e da ignorância, estão inteiramente ausen- 
tes. O modo da ignorância influencia a entidade viva a desenvolver 
o hábito da luxúria e do anseio, e isto-quer dizer que nos Vaikuntha- 
lokas as entidades vivas estão livres destes dois sintomas. Como con- 
firma-o Bhagavad-gitã, na fase de vida brahma-bhiita a pessoa se 
livra do anseio e da lamentação. Portanto, a conclusão é que os habi- 
tantes dos planetas Vaikuntha são todos entidades vivas brahma-bhiita, 
enquanto por outro lado as criaturas mundanas estão todas presas ao 
anseio e à lamentação. Quando não está nos modos da ignorância e 
da paixão, a pessoa aparentemente está situada no modo da bondade 
no mundo material. A bondade no mundo material também às vezes 
se contamina com traços dos modos da paixão e da ignorância. No 
Vaikunthaloka, só existe bondade pura. 

Toda a situação lá é aquela em que não há manifestação ilusória 
da energia externa. Embora também. seja parte integrante do Senhor 
Supremo, a energia ilusória é diferente do Senhor. Entretanto, a ener- 
gia ilusória não é falsa como alegam os filósofos monistas. Uma de- 
terminada pessoa que aceita uma corda como sendo uma cobra pode 
estar sob o efeito da ilusão, mas a corda é um fato e a cobra também 
é um fato. A miragem da água no deserto quente pode causar ilusão 
ao animal ignorante que procura água no deserto, mas o deserto e a 
água são fatos reais. Portanto, a criação material do Senhor pode ser 
uma ilusão para o não-devoto, mas para o devoto até mesmo a criação 
material do Senhor é um fato, uma manifestação de Sua energia ex- 
terna. Mas esta energia do Senhor não é tudo. O Senhor também tem 
Sua energia interna, que executa outra criação, conhecida como os 
Vaikunthalokas, onde não há ignorância, paixão, ilusão, passado e 
presente. Com um pobre fundo de conhecimento, talvez a pessoa não 
consiga compreender a existência de fenômenos tais como a atmos- 
fera Vaikuntha, mas isto não anula sua existência. O fato de uma 
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espaçonave não conseguir alcançar estes planetas não significa que 
esses planetas não existem, pois eles são descritos nas escrituras re- 
veladas. 

Comio cita Srila Jiva Gosvâmi, podemos saber por intermédio do 
Nãrada-paficarãtra que o mundo transcendental, ou'a atmosfera Vai- 
kuntha, é enriquecido com qualidades transcendentais. Estas quali- 
dades transcendentais, como reveladas através do serviço devocional 
ao Senhor, são distintas das qualidades mundanas: a ignorância, a 
paixão, e a bondade. Essas qualidades não são alcançadas pela classe 
de homens não-devotos. No Padma Purâna, Uttara-khanda, afirma- 
se que além dessa quarta parte da criação de Deus manifestam-se os 
outros três quartos. A linha marginal entre a manifestação material e 
a manifestação espiritual é o rio Virajã, e além do Viraja, que é uma 
corrente transcendental que flui da transpiração do corpo do Senhor, 
manifestam-se os três quartos da criação de Deus. Esta parte é eterna, 
perene, sem deterioração e ilimitada, e contém a fase de máxima per- 
feição das condições de vida. No Sankhya-kaumudi, declara-se que a 
bondade imaculada, ou transcendência, é exatamente o oposto dos 
modos materiais. Lá, todas as entidades vivas gozam de eterna asso- 
ciação ininterrupta, e o Senhor é a entidade principal e primordial. 
Nos Ágama Purânas também, descreve-se a morada transcenden- 
tal como segue: Lá, os membros associados são livres para ir a toda 
parte da criação do Senhor, e não há limite para esta criação, parti- 
cularmente na região que corresponde aos três quartos de extensão. 
Como a natureza dessa região é ilimitada, não se sabe quando come- 
çou esta associação, tampouco ela acabará algum dia. 

Pode-se chegar à conclusão de que, por causa da completa ausên- 
cia-das qualidades mundanas de ignorância e paixão, fica fora de co- 
gitação a criação ou a aniquilação. No mundo material, tudo é criado 
è tudo é aniquilado, e a duração da vida entre a criação e a aniquila- 
ção é temporária. No reino transcendental não existe criação nem 
destruição, e assim a duração da vida 'é eterna, ilimitada. Em outras 
palavras, tudo no mundo transcendental é perene, cheio de conheci- 
mento e bem-aventurança é sem deterioração. Como não ocorre dete- 
rioração, O tempo não se sujeita'a passado, presente e futuro. Neste 
verso, afirma-se com toda a clareza que o tempo não exerce nenhuma 
influência. Toda a existência material se manifesta por ações e reações 
de elementos que propiciam o tempo a exercer sua influência sob a 
forma'de passado, presente e futuro. Lá, não existem essas ações e 
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reações de causa e efeito, logo, o ciclo de nascimento, crescimento, 
existência, transformações, deterioração e aniquilação == as seis mu- 
danças materiais — não existe lá. É a manifestação imaculada da 
energia do Senhor, sem a ilusão que é experimentada aqui no mundo 
material. Toda a existência de Vaikuntha proclama que lá todos são 
seguidores do Senhor. Lá, o'Senhor é o líder principal, sem nenhuma 
competição pela liderança, e todas as pessoas em geral são seguido- 
res do Senhor. Portanto, confirma-se nos Vedas que o Senhor é o 
líder principal e todas as outras entidades vivas estão subordinadas a 
Ele, pois só o Senhor satisfaz todas as necessidades de todas as outras 
entidades vivas. 


VERSO 11 


IMR TAAA: 
Rama: ge: gma: | 
ai a shafi- 


aaa: rms IRA 


syāmāvadātāh Sata-patra-locanãh 
pisanga-vastrãh surucah supesasah 

sarve catur-bâhava unmigan-mani- 
praveka-niskãbharanãh suvarcasah 


Syâma-—azul-celeste; avadatâh-—reluzente; sata-patra—flor- de 
lótus; locanãh—olhos; pisariga-—amarelas; vastrãh-—roupas; su- 
rucah-—muito atraentes; su-pesasah-—jovens adolescentes; sarve— 
todos eles; catuh--quatro; bãhavah-—braços; unmisan-=brilho-cres- 
cente; mani-—pérolas; praveka-—qualidade superior; niska-abhara- 
nãh-—medalhões ornamentais; su-varcasah-—refulgentes: 


TRADUÇÃO 
Descreve-se que os habitantes dos planetas Vaikuntha têm uma 
reluzente tonalidade azul-celeste. Seus olhos assemelham-se a flores 
de lótus, sua roupa é de cor amarela, e seus traços físicos muito 
atraentes. Todos têm a idade de jovens adolescentes, todos têm 
quatro braços, todos estão belamente decorados com colares de 
pérolas com medalhões ornamentais, e todos parecem refulgentes. 








510 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap: 9 


SIGNIFICADO 

Os habitantes de Vaikunthaloka são todos personalidades com ca- 
racterísticas corpóreas espirituais que não podem ser encontradas no 
mundo material. Podemos encontrar as descrições em escrituras re- 
veladas como o: Srimad-Bhãgavatam. Nas escrituras, as descrições 
impessoais acerca da transcendência indicam que as características 
corpóreas de Vaikunthaloka jamais podem ser vistas em parte alguma 
do Universo. Assim como existem diferentes características corpó- 
reas em diferentes lugares de um planeta específico, ou assim como 
há diferentes características corpóreas entre os corpos em diferentes 
planetas, do mesmo modo, as características corpóreas dos habitantes 
de Vaikunthaloka são inteiramente diferentes daquelas existentes no 
universo material. Por exemplo, os quatro braços são diferentes dos 
dois braços vistos neste mundo. 


VERSO 12 


REPERE aN 


pravāla-vaidūrya-mrnāla-varcasah 
parisphurat-kundala-mauli-mālinah 


pravāla—coral; vaidūrya—um diamante especial; mrnāla—lótus 
celestial; varcasah—raios; parisphurat—viçoso; kundala—brincos; 
mauli—cabeças; mãlinah-—com guirlandas. 


TRADUÇÃO 
Alguns deles têm a tonalidade refulgente como coral e diaman- 
tes, e têm guirlandas na cabeça, viçosas como flores de lótus, e 
alguns usam brincos. 


SIGNIFICADO 
Existem alguns habitantes que alcançaram como liberação sãriipya, 
ou'a posse das mesmas características corpóreas da Personalidade de 
Deus.'O diamante vaidiirya destina-se especialmente à Personalidade 
de Deus, mas quem consegue como liberação a igualdade corpórea 
como Senhor é especialmente favorecido com esses diamantes em 
seu corpo. 
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VERSO 13 


Da i 
fam: aA: 
agemen RRN 


bhrājişnubhir yah, parito. yirājate 
lasad-vimānāvalibhir mahātmanām 

vidyotamânah pramadottamâdyubhih 
savidyud abhrâvalibhir yathã nabhah 


bhrajisnubhih-—pelos reluzentes; yah-—os| Vaikunthalokas; pari- 
tah—rodeados por; virâjate--assim situados; lasat-—brilhantes; vi- 
mãna-—aeroplanos; avalibhih-—reunião; mahã-atmanãâm-—dos grandes 
devotos do Senhor; vidyotamânah-—belas como um raio; pramada— 
damas; uttama-—celestial; adyubhih—de matiz; sa-vidyut—com re- 
lâmpago elétrico; abhrâvalibhih—com nuvens no céu; yathã—como 
se fosse; nabhah-—o céu. 


TRADUÇÃO 
Os planetas Vaikuntha também estão rodeados por vários ae- 
roplanos, todos reluzentes e em brilhante situação. Estes aeropla- 
nos pertencem aos grandes mahãtmãs, ou devotos do Senhor. As 
damas são tão belas como um raio devido ao seu matiz celestial, 
e tudo isto combinado parece o céu decorado com nuvens e raios. 


SIGNIFICADO 

Parece que nos planetas Vaikuntha também há aeroplanos de brilho 
refulgente, e são ocupados pelos grandes devotos do Senhor, com 
damas de beleza celestial tão brilhantes como o relâmpago. Assim 
como existem aeroplanos, também deve haver diferentes tipos de 
carruagens -e aeroplanos, mas eles não são máquinas a motor, como 
temos experiência neste mundo. Porque tudo é da mesma natureza de 
eternidade, bem-aventurança e conhecimento, os aeroplanos e carrua- 
gens têm a mesma qualidade de Brahman. Embora só exista Brahman, 
ninguém deve ficar pensando que só há vazio-e nenhuma variedade. 
Cultiva esse pensamento quem tem um pobre fundo de conhecimento; 
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caso contrário, ninguém iria'conceber erroneamente que o Brahman 
é o vazio. Assim como existem aeroplanos, damas e cavalheiros, 
logo, deve haver cidades e casas e todas as outras parafernálias que 
constituem os planetas específicos; Ninguém deve comparar com este 
mundo cheio de imperfeição o mundo transcendental, e não deve levar 
em consideração a natureza da atmosfera, que é completamente livre 
da influência do tempo, etc., como já se-descreveu anteriormente. 


VERSO 14 


ir iaa: 
SUR am gm H 
Ig a - 
fin aea aad gai 


srir yatra rūpiņy urugāya-pādayoh 
karoti māna bahudhā vibhūtibhih 

prenkham sritã yã kusumãkarânugair 
vigiyamânã priya-karma gáyati 


srīh—a deusa da fortuna; yatra—nos planetas Vaikuntha; ripini-— 
em sua forma transcendental; urugaya-—o Senhor, sobre quem cantam 
os grandes devotos; padayoh-—sob os pés de lótus do Senhor; karo- 
ti—faz, mãnam-— serviços vespeitosos; bahudhã-—com variada para- 
fernália; vibhatibhih—acompanhada por suas associadas pessoais; 
prenkham-—movimento de prazer; $rita—dando refúgio a; ya—quem; 
kusumãkara-—primavera; anugaih-—pelas abelhas pretas; vigiyamã- 
nã-—sendo seguida pelas canções: priya-karma-—atividades do mais 
querido; gayati—cantando. 


TRADUÇÃO 
A-deusa da fortuna em sua forma transcendental ocupa-se no 
serviço amoroso aos pés de lótus do Senhor, e impelida pelas abe- 
lhas pretas, seguidoras da primavera, ela não só está ocupada em 
variado prazer — serviço ao Senhor, juntamente com suas com- 
panheiras inseparáveis —, mas também se ocupa em cantar as 
glórias das atividades do Senhor. 


Respostas baseadas na versão do Senhor 


VERSO 15 


pe rr 
Pr ft TR roteiro 1 
gaam A: 


err Ras ua 


dadarsa tatrâkhila-satvatâm patim 
sriyah patim yajhia-patim jagat-patim 

sunanda-nanda-prabalãrhanãdibhih 
sva-pãrsadãpraih parisevitam vibhum 


dadarsa-—Brahmã viu; tatra-—lá (em Vaikunthaloka); akhila--in- 
teiro; sãtvatâm-—dos grandes devotos; patim-—o; Senhor; sriyah-—da 
deusa da fortuna; patim--o Senhor; yajfia-—do sacrifício; jagat-—do 
Universo; patim—o Senhor; sunanda--Sunanda; nanda--Nanda; pra- 
bala—Prabala; arhana-=Arhana; âdibhih--por eles; sva-pãrsada-— 
próprios associados; agraih-—pelos principais; parisevitam—-sendo 
servido com amor transcendental; vibhum-—o grande Onipotente. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã viu nos planetas Vaikuntha a Personalidade 
de Deus, que é o Senhor de toda a comunidade de devotos, o 
Senhor da deusa da fortuna, o Senhor de todos os sacrifícios, e o 
Senhor do Universo, e que é servido pelos principais servos como 
Nanda, Sunanda, Prabala e Arhana, Seus associados imediatos. 


SIGNIFICADO 

Quando falamos de um rei, é natural deduzir que ele está acompa- 
nhado por seus associados íntimos, como: seu secretário, secretário 
particular, ajudante de campo, ministros e conselheiros. Logo, quando 
vemos o Senhor, vemo-lO com Suas diferentes energias, associados, 
servos íntimos, etc. Assim, o Senhor Supremo, que é o líder de todas 
as entidades vivas, o Senhor de todas as seitas de devotos, o Senhor 
de todas'as opulências, o Senhor dos sacrifícios e o desfrutador de 
tudo em-Sua criação inteira, é não-só a Pessoa Suprema, mas também 
está sempre rodeado por Seus associados imediatos, todos ocupados 
em Lhe prestar transcendental serviço amoroso. 
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VERSO 16 


gamag ami 
AETAT 
Maime aa sai TaN 


bhrtya-prasãdābhimukham drg-āäsavarh 
prasanna-hāsāruna-locanānanam 

kiritinarh kundalinar catur-bhujam 
pitâmsukam vaksasi laksitam sriyã 


bhriya-=o servidor; prasâda-=afeição; abhimukham-olhando favo- 
rávelmente; drk-—-a própria visão; asavam--embriáguez; prasanna-— 
contentíssimo; hãsa— sorriso; aruna--avermelhado; locana—olhos; 
ânanam-=rosto; kiritinam-—com elmo; kundalinam-=com brincos; 
catuh-bhujam-—com quatro braços; pita-amarela; arnsukam-—roupa; 
vaksasi—no peito; laksitam--marcado; sSriyã-—com a deusa da for- 
tuna, 

TRADUÇÃO 

A Personalidade de Deus, visto favoravelmente inclinado para 
Seus servidores amorosos, Sua própria visão inebriante e atraen- 
te, parecia muitíssimo satisfeito, Tinha uma face sorridente, orna- 
da com uma encantadora tonalidade avermelhada. Vestia roupas 
amarelas e usava brincos e na cabeça um elmo. Tinha quatro 
braços, e Seu peito estava marcado com as linhas da deusa da 
fortuna. 


SIGNIFICADO 

No Padma Purâna, Uttara-khanda, há uma descrição completa do 
vaga-pitha, ou o lugar específico onde o Senhor dá audiência a Seus 
devotos eternos: Neste yoga-pitha, as personificações:da religião, co- 
nhecimento, opulência e renúncia estão todas sentadas aos pés de 
lótus do Senhor. Os quatro Vedas, a saber, Rk; Sāma, Yajur e Atharva, 
estão pessoalmente presentes lá para aconselhar o'Senhor. As dezes- 
seis energias, encabeçadas por Canda; estão todas presentes por lá. 
Canda e Kurnuda são os dois primeiros porteiros; na- porta interme- 
diária estão os porteiros chamados Bhadra e Subhadra, e na última 


Verso 17] Respostas baseadas na versão do Senhor 515 


porta estão Jaya e Vijaya: Há outros‘ porteiros também, chamados 
Kumuda, Kumudaksa, Pundarika, Vâmana, Sankukarna, Sarvanetra, 
Sumukha, etc: O palácio do Senhor está suntuosamente decorado e 
protegido por esses porteiros. 


VERSO 17 


aroeira TÈ 

mo utero | 
gia: Ara amg: 

ETA TA TRATO NLSN 


adhyarhaniyãâsanam àsthitam param 
vrtarn catuh-sodasa-parica-Saktibhih 

yuktam bhagaih svair itaratra câdhruvaih 
sva eva dhâman ramamânam isvaram 


adhyarhaniya--adorabilíssimo; asanam-—trono; ãsthitam-—senta- 
do nele; param-—o Supremo; vrtam-—radeado por; catuh--quatro, a 
saber, prakrti, purusa, mahat e'ego; sodasa-—-as dezesseis; pafica-- 
as-cinco; saktibhih-—pelas energias; yuktam--possuindo; bhagaih-=- 
Suas opulências; svaih-—-pessoais; itaratra-outros poderes menore: 
ca-—também; adhruvaih-—temporários; sve-—própria; eva-—-decerto; 
dhãâman-—morada; ramamânam-—desfrutando; isvaram-—o Senhor Su- 
premo- 


TRADUÇÃO 
O Senhor estava sentado em Seu trono e estava rodeado por 
diferentes energias como as quatro, as dezesseis, as cinco e as seis 
opulências naturais, juntamente com outras energias insignifi- 
cantes do caráter temporário. Mas Ele era o verdadeiro Senhor 
Supremo, desfrutando Sua própria morada. 


SIGNIFICADO 
O Senhor é por natureza dotado com Suas'seis opulências. Espe- 
cificamente, Ele é o mais rico, /0 mais: poderoso; o/mais famoso, o 
mais belo, o mais sábio e o maior renunciante também. E em Suas 
energias criadoras materiais, Ele é servido por quatro, a saber, os 
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princípios de prakrti, purusa, mahat-tattva-e ego. Ele também é ser- 
vido pelas dezesseis, asaber, os cinco elementos (terra, água, ar, fogo 
e céu), os cinco órgãos sensoriais perceptivos (o olho, o ouvido, o 
nariz, a língua e a pele), e os cinco órgãos sensoriais funcionais (a 
mão, a perna, o estômago, a saída da evacuação e os órgãos genitais), 
e a mente. As cinco incluem os objetos dos sentidos, a saber, forma, 
sabor, odor, som e tato. Todos estes vinte e cinco itens servem ao 
Senhor na criação material, e todos eles estão pessoalmente presentes 
para servir ao Senhor. As opulências insignificantes, totalizando oito 
(as asta-siddhis, alcançadas pelos yogis que querem exercer domínio 
temporário), também estão sob Seu controle, mas Ele naturalmente 
tem em plenitude todos esses poderes sem fazer nenhum esforço, e 
por isso Ele é o Senhor Supremo. 

O ser vivo, por meiode rigorosa penitência e praticando exercí- 
cios físicos, pode atingir temporariamente algum poder maravilhoso, 
mas isto não faz dele o Senhor Supremo.'O Senhor Supremo, por Sua 
própria potência, é ilimitadamente mais poderoso do que qualquer 
yogi, é ilimitadamente mais erudito do que qualquer jiâni, é ilimita- 
damente mais rico do que qualquer milionário, é ilimitadamente mais 
belo: do que qualquer formosura, e ilimitadamente mais caridoso do 
que qualquer filantropo. Ele está acima de todos; ninguém é igual ou 
superior a Ele: Tampouco: pode alguém alcançar Sua perfeição em 
qualquer um desses poderes, não importa a quantidade de penitência 
ou exercícios ióguicos que ele execute. Os yogis dependem de Sua 
misericórdia. Por causa de Sua disposição imensamente caridosa, Ele 
pode conceder aos yogis alguns poderes temporários tão avidamente 
desejados por eles, mas Seus devotos imaculados, que tudo o que 
desejam do Senhor é prestar serviço transcendental, deixam o Senhor 
tão; satisfeito: que: Ele Se entrega em troca ' do serviço puro que re- 
cebe: 


VERSO 18 


eae enfiar 

gag: o aaa | 
aa quere fiada, 

qa quis naea dita 
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tad-darsanâhlâda-pariplutântaro 
hrsyat-tanuh prema-bharãsru-locanah 
nanâma padambujam asya visva-srg 
yat pãramaharnsyena pathadhigamyate 


tat-—-por aquela audiência do Senhor; darsana-—audiência; ahlâda — 
alegria; paripluta--dominado; antarah-—dentro do coração; hrsyat-— 
em pleno êxtase; tanuh—corpo; prema-bhara-—em pleno amor'trans- 
cendental; asru-—lágrimas; locanah-—nos olhos; nanâma-—prostrou-se; 
pãda-ambujam-—sob os pés de lótus; asya—do Senhor; visva-srk-—o 
criador do Universo; yat-—que; pãramahamsyena-—pela grande alma 
liberada; pathã--o caminho; adhigamyate—é seguido. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã, vendo então a Personalidade de Deus em 
Sua plenitude, estava com o seu coração dominado pela alegria, 
e assim em pleno amor e êxtase transcendentais, ficou com os 


olhos cheios de lágrimas de amor. Ele então se prostrou diante 
do Senhor. Este é o caminho da mais elevada perfeição para o 
ser vivo [paramahamsa]. 


SIGNIFICADO 

No início do Srimad-Bhãgavatam, afirma-se que esta grande lite- 
ratura destina-se aos paramaharnsas. Paramo nirmatsarânam satâm, 
isto é, o Srimad-Bhãgavatam é para pessoas inteiramente livres de 
malícia. Na vida condicionada, a vida maliciosa começa de cima, a 
saber, usar de malícia com a Suprema Personalidade de Deus. A Per- 
sonalidade de: Deus é um fato estabelecido em todas as escrituras 
reveladas, e no Bhagavad-gitã menciona-se especialmente o aspecto 
pessoal do Senhor Supremo, tanto que a última parte desta grande 
obra enfatiza com destaque que a pessoa deve render-se à Perso- 
nalidade de Deus para livrar-se das misérias da vida. Infelizmente, 
pessoas com antecedentes ímpios não acreditam na Personalidade 
de Deus; é todos querem sé tornar Deus, embora não tenham nenhu- 
ma qualificação. Esta natureza maliciosa na alma condicionada con- 
tinua até a fase em que a pessoa-quer se tornar una com o Senhor, e 
assim nem mesmo o-maior dos filósofos empíricos que especula em 
tornar-se uno com o Senhor Supremo pode: tornar-se um parama- 
hamsa porque tem uma mente maliciosa. Portanto, a fase de vida 
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paramahamhsa só pode ser-alcançada por aqueles que-estão fixos na 
prática de bhakti-yoga. Esta bhakti-yoga começa se a pessoa tem a 
firme convicção de que o simples desempenho do serviço devocio- 
nal ao Senhor em pleno amor transcendental pode elevá-la à fase de 
máxima perfeição da vida. Brahmãji acreditava nesta arte da bhakti- 
yoga; ele acreditou quando o Senhor o instruiu a executar tapa, e 
ele- desempenhou o' trabalho com grande penitência e assim alcan- 
çou grande sucesso, e viu os Vaikunthalokas e o Senhor por intermé- 
dio de sua experiência pessoal. Ninguém pode alcançar a morada do 
Senhor Supremo, valendo-se de algum meio mecânico, como amente 
ou uma máquina, mas pode alcançar a morada dos Vaikunthalokas 
quem segue o simples processo de bhakti-yoga porque o Senhor só 
pode ser compreendido através do processo de bhakti-yoga. O Senhor 
Brahmãji estava de fato sentado em seu assento de lótus, e de lá, 
onde executou o processo de -bhakti-yoga com muita seriedade, ele 
pôde veros Vaikunthalokas com toda a sua variedade bem como o 
Senhor em pessoa e Seus associados: 

Seguindo os passos do Senhor Brahmã, qualquer pessoa, mesmo 
hoje -emdia, pode alcançar a mesma perfeição, trilhando o cami- 
nho do paramaharnsa como se recomenda nesta passagem. O Senhor 
Caitanya também aprovou que os homens desta era adotassem este 
método de auto-realização. 'A pessoa deve primeiro, com toda a con- 
vicção, acreditar na Personalidade de Deus Sri Krsna, e sem fazer 
esforços para compreendê-lO através da filosofia especulativa, ela 
deve preferir ouvir o que fala sobre Ele o Srimad-Bhagavad-gitã e 
mais tarde o texto do Srimad-Bhãgavatam. Devemos ouvir os co- 
mentários de uma pessoa Bhãgavatam, e não de um profissional, ou 
deum karmi, jiâni ou yogi. Este é o segredo para aprender à ciência. 
Não é preciso estar na ordem de vida renunciada; a pessoa pode per- 
manecer em suaiatual condição de vida, mas deve buscar a associação 
de um devoto genuíno do Senhor e ouvir com fé e convicção enquan- 
to ele fala a mensagem transcendental do Senhor, Este é-o caminho 
do: paramahamnsa que aqui se recomenda: Entre os: vários: santos 
nomes do: Senhor, Ele também é chamado ajita, ou aquele a quem 
nenhuma outra pessoa jamais pode conquistar. Contudo, Ele pode ser 
conquistado pelo caminho do paramaharnsa, como foi entendido e 
mostrado na prática pelo grande mestre espiritual, o Senhor Brahmã. 
O Senhor Brahmã em pessoa recomendou este paramaharnsa-panthah 
em suas seguintes palavras: 
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jfiâne prayâsam udapãsya namanta eva 
Jivanti sanmukharitâm bhavadiya vartam 

sthãne sthitah si atâm tanu-van-manobhir 
ye prãyaso “jita jito "pyasi tais trilokyâm 


O Senhor Brahmã disse: “'Ó meu Senhor. Krsna, o devoto-que aban- 
dona o caminho da especulação filosófica empírica cujo. propósito é 
imergir na existência do Supremo-e se ocupa em ouvir Tuas glórias 
e atividades narradas por um sãdhu, ou santo, autêntico e que leva 
uma vida honesta no. cumprimento de seu dever na-vida social, pode 
conquistar Tua simpatia e misericórdia, embora sejas ajita, ou incon- 
quistável”". (Bhãg- 10.14.3) Este é o caminho dos paramaharnsas, que 
o Senhor Brahmã pessoalmente seguiu e depois recomendou àqueles 
que querem alcançar o perfeito sucesso na vida. 


VERSO 19 


Sanvi aguia mA 


semi nona 


aum aferir fire 
fera: fx siim: RÃ EUA IA 


tam priyamânam samupasthitam kavim 
prajā-visarge n asanarhanam 
babháãsa isat-smita-Socisã girã 
priyah priyam prita-manãh kare sprsan 


tam—ao Senhor Brahmã; priyamãnam-—digno de ser querido; sa- 
mupasthitam—presente diante; kavim—o grande erudito; praja-—en- 
tidades vivas; visarge—quanto à criação; nija—Seu próprio; sasa- 
na-—controle; arhanam-—bem adequado; babhâse—dirigiu; isat—dis- 
creto; smita—sorrindo; socisã—com iluminadoras; gira—palavras; 
priyah—o amado; priyam—o amanté, prita-manah-—estando muito 
satisfeito; kare—com a mão; spr$an— apertando. 


TRADUÇÃO 
E vendo Brahmã diante de Si, o Senhor considerou-o digno de 
criar os seres vivos, que seriam controlados como Ele quisesse, e 
estando assim muito satisfeito com ele, o Senhor cumprimentou 
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Brahmã, dando-lhe um aperto de mãos, e, com um sorriso dis- 
creto, dirigiu-Lhe as seguintes palavras. 


SIGNIFICADO 

A criação do mundo material não é cega nem acidental. As enti- 
dades vivas que são sempre condicionadas, ou nitya-baddha, rece- 
bem essa oportunidade de libertar-se sob à orientação de Seu próprio 
representante como Brahmã. O Senhor instrui a Brahmã o conheci- 
mento védico para difundir este conhecimento às alias condiciona- 
das: ' As almas condicionadas são almas que se esqueceram de sua 
relação com o Senhor, e ássim um período de criação e o processo 
de disseminação do conhecimento védico são atividades necessárias 
do Senhor. O Senhor Brahmã tem a grande responsabilidade de salvar 
as almas condicionadas, e'por isso elé é muito querido ao Senhor. 

Brahmã também cumpre seu dever com muita perfeição, não apenas 
gerando as entidades vivas, mas também enviando seu grupo para 
recuperar as almas caídas. O grupo chama-se Brahma-sampradãya, 
e até hoje em dia qualquer membro deste grupo está naturalmente 
ocupado em recuperar'as almas-caídas para que elas voltem ao Su- 
premo, voltem ao lar. O Senhor está muito ansioso para ter de volta 
Suas partes integrantes, como se afirma no Bhagavad-gitã. Ninguém 
é mais querido do que aquele que assume a tarefa de recuperar as 
almas caídas para que elas voltem ao Supremo. 

Existem muitos renegados da Brahma-sampradaya que têm como 
única função ajudar os homens a se esquecerem do Senhor e assim 
enredá-los cada vez mais na existência material. Semelhantes pessoas 
nunca são queridas ao Senhor, e o Senhor as envia à região mais pro- 
funda e mais escura da matéria para que esses demônios invejosos 
não sejam capazes de conhecer o Senhor Supremo. 

Entretanto, qualquer um que pregue a missão do Senhor na linha 
da Bráhma-sampradaya é sempre querido ao Senhor, e o Senhor, 
estando satisfeito com este pregador do culto autorizado de bhakti, 
aperta a mão dele com muita satisfação. 


VERSO 20 


maraa 
ami Afa: aan a an | 
P A TI qi ERTA, RoN 
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sri-bhagavãn uvãca 
tvayãham tositah samyag 

veda-garbha sisrksayã 
ciram bhrtena tapasã 

dustosah kixta-yoginam 


sri-bhagavân uvaca--a belíssima Personalidade de Deus disse; 
tvayã-—por ti; aham-=estou; tositah-—satisfeito; samyak-—completo; 
veda-garbha—impregnado de Vedas; sisrksayã-—para criar; ciram— 
por muito tempo; bhrtena-— acumulada; tapasã--por penitência; dus- 
tosah-—muito difícil de agradar; kita-yoginâm-—para os pseudomís- 
ticos. 


TRADUÇÃO 
A bela Personalidade de Deus dirigiu-Se ao Senhor Brahmã: 
Ó Brahmã, estás impregnado de Vedas, e por isso fico muito 
satisfeito que durante tanto tempo tenhas realizado penitência 


para que possas criar, Dificilmente Me satisfaço com os pseudo- 
místicos. 


SIGNIFICADO 

Há duas espécies de penitência: uma para gozo dos sentidos e a 
outra para auto-realização. Há muitos pseudomísticos que se subme- 
tem a rigorosas penitências para sua própria satisfação, mas também 
há aquelas pessoas que se submetem a rigorosas penitências para a 
satisfação dos sentidos do Senhor. Por exemplo, submeter-se a pe- 
nitências para descobrir armas nucleares jamais satisfará o Senhor 
porque essa penitência nunca'é do Seu agrado. Pelo próprio processo 
natural, um dia todos terão de morrer, e se as penitências que alguém 
pratica ajudarem a morte a chegar mais depressa, isso não irá agradar 
o Senhor. O Senhor quer que cada uma-de Suas partes integrantes 
alcance a vida e bem-aventurança-eternas, voltando ao; lar para viver 
com o Supremo, e toda a criação material tem esta finalidade. Brahma 
submeteu-se a rigorosas penitências com este propósito, a saber, re- 
gular 'o processo da criação para que o Senhor ficasse satisfeito. Por- 
tanto, o Senhor ficou muito contente com ele, e para executar isso 
Brahmã foi impregnado de conhecimento védico.'O objetivo último 
do conhecimento védico-é conhecer o; Senhor e não desperdiçar o 
conhecimento com algum outro propósito. Aqueles que não dão ao 
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conhecimento védico este propósito são conhecidos como kita-yogis, 
ou pseudotranscendentalistas que estragam suas vidas com motivos 
subjacentes. 


VERSO 21 
tra mia afeto) 
aem: fai aeaa tia 


varam varaya bhadram te 
varesam mãbhivarchitam 

brahmaii chreyah-parisrâmah 
purmsãm mad-dar$anãvadhih 


varam—bênção; varaya--apenas: pede a; bhadram-—auspicioso; 
te-para ti; vara-isam-—o outorgador de toda bênção; mã (mãm)-—de 
Mim; abhivarichitam-—desejando; brahman-—ó Brahma; sreyah-—o 
sucesso último; parisrâmah-—para todas às penitências; pusam=- 
para todos; mat-—Minha; darsana-—percepção; avadhih-—até- 0 liż 
mite de. 


TRADUÇÃO 
Desejo-te boa sorte. Ó Brahmã, a Mim, que sou o outorgador 
de toda bênção, podes pedir tudo o que desejares. É bom ficares 
sabendo que a bênção última, que é o resultado de todas as pe- 
nitências, é obter a percepção através da qual Eu passe a ser en- 
tendido, 


SIGNIFICADO 

A última etapa emiqueòa Verdade Suprema épercebida ocorre 
quando à pessoa conhece a Personalidade de Deus porque O viu face 
a face. A compreensão acerca do Brahmanimpessoal e Paramatmã 
localizado, aspectos da Personalidade de Deus, não é a compreensão 
última: Quando alguém compreende o Senhor Supremo, ele não luta 
arduamente para'executar essas penitências. A próxima etapa-da vida 
é praticar serviço devocional ao “Senhor só para satisfazê-lO. Em 
outras palavras, quem compreendeu e viu 'o Senhor Supremo alcan- 
çou toda a perfeição porque esse nível de perfeição máxima abrangé 
tudo, Entretanto, os impersônalistas'e os pseudomísticos não podem 
alcançar esta etapa. 
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VERSO 22 
fts: qa SEARA | 
qoa eA RÃ E RR 


manisitânubhãvo yarı 
mama lokãvalokanam 

yad upaśrutya rahasi 

cakartha paramam tapah 


manisita—talento; anubhãvah-—percepção; ayam-—esta, mama-— 
Minha; loka-—morada; avalokanam— vendo por verdadeira experiên- 
cia; yat—porque; upasrutya--ouvindo;:rahasi—=em grande penitên- 
cia; cakartha-—tendo executado; paramam-—mais elevada; tapah— 
penitência. 


TRADUÇÃO 
A perfeição máxima do talento é obter percepção pessoal acerca 
de Minhas moradas, e isto se tornou possível porque na execução 
de rigorosa penitência segundo Minha ordem agiste com atitude 
submissa. 


SIGNIFICADO 

O nível mais elevado de perfeição na vida é conhecer o Senhor 
com verdadeira percepção, pela graça do Senhor. Isto pode ser alcan- 
çado por qualquer um que queira praticar o ato de serviço devocional 
ao Senhor como prescrevemas escrituras reveladas modelares, acei- 
tas pelos acâryas, mestres espirituais genuínos. Por exemplo; ð Bha- 
gavad-gitã é a literatura védica aprovada, aceita por todos os grandes 
ãcâryas, tais como Sankara, Ramânuja, Madhva, Caitanya,; Visva- 
nãtha, Baladeva, Siddhânta: Sarasvati e muitos outros. Nesse Bha- 
gavad-gitã, a Personalidade de Deus, Sri Krsna, pede que a pessoa 
sempre Lhe dê atenção, sempre seja Seu devoto, sempre adore só a 
Ele, e sempre se prostre diante do Senhor. E com este procedimento, 
com certeza voltará ao lar, voltará ao Supremo, sem dúvida alguma. 
Também em outras passagens há a mesma ordem, que abandonemos 
todas as outras ocupações e não hesitemos-em nos rendermos por 
completo ao Senhor. E'o Senhor dará a esse devoto toda:a proteção, 
Estes são os segredos pará obter o nível mais elevado de perfeição. 
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O Senhor Brahmã seguiu exatamente estes princípios sem nenhum 
complexo de superioridade e assim alcançou o nível de perfeição má- 
xima, que consiste em/experimentar à morada do Senhor e o próprio 
Senhor com toda-a Sua: parafernália; Nem a percepção impessoal da 
refulgência do corpo do Senhor, nem a fase da compreensão Para- 
mãtmã são o nível de perfeição mais elevada. A palavra manisita é 
significativa. Todos têm verdadeiro ou falso orgulho de sua aparente 
erudição. Mas o Senhor diz que a perfeição máxima da erudição é 
conhecer a Ele e a Sua morada, que estão livres de toda a ilusão. 


VERSO 23 


anke a aa A mA | 
a A gai rat arise IRA 


pratyâdistam mayã tatra 
tvayi karma-vimohite 

tapo me hrdayam sãksãa 
atmãharm tapaso-'nagha 


pratyâdistam—ordenada; mayã-—por Mim; tatra—por causa de; 
tvayi—para ti; karma-—dever; vimohite—estando perplexo; tapah— 
penitência; me—a Mim; 'hrdayam-coração; saksat—diretamente; 
atmã-—vida e alma; aham-—Eu mesmo; tapasah-—-de alguém ocupa- 
do em penitência; anagha-—ó pessoa impoluta. 





TRADUÇÃO 
Ó Brahmã impoluto, passa a ficar sabendo que fui Eu que 
então te ordenei que fizesses penitência quando não sabias muito 
bem qual era'o'teu dever. Essa penitência é Minha vida e alma, 
e portanto a penitência e Eu não somos diferentes. 


SIGNIFICADO 
A penitência através da qual é possível ver a Personalidade de Deus 
face a face deve ser entendida como serviço devocional ao Senhor e 
nada mais porque é apenas praticando o serviço devocional em amor 
transcendental que a pessoa consegue aproximar-se do Senhor: Se- 
melhante penitência é a potência interna-do Senhor e não é diferente 
dEle. Esses atos da potência interna manifestam-se: pelo desapego ao 
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prazer material. As entidades vivas estão aprisionadas nas condições 
do cativeiro material porque têm tendência ao domínio das coisas. 
Mas através da ocupação no serviço devocional ao Senhor, elas se 
livram desta vontade de desfrutar. Os devotos automaticamente se 
desapegam do prazer mundano, e este desapego é o resultado do co- 
nhecimento perfeito. Portanto, quem pratica penitência no serviço 
devocional adquire conhecimento e desapego, e esta é uma manifes- 
tação da potência transcendental. 

Quem deseja voltar ao lar, voltar ao Supremo, não pode desfrutar 
a prosperidade material ilusória. Quem não tem informação da bem- 
aventurança transcendental que é obtida na associação do Senhor 
deseja por tolice desfrutar esta felicidade material temporária. Afirma- 
se no Caitanya-caritâmrta que se alguém deseja sinceramente ver o 
Senhor e ao mesmo tempo quer gozar este mundo material, ele é 
considerado apenas um tolo: Quem deseja ficar aqui no mundo ma- 
terial para obter gozo material fica impedido de entrar no reino eter- 
no de Deus. O Senhor favorece este devoto tolo, tirando tudo oque 
ele acaso possua no mundo material. Se esse tolo devoto do Senhor 
tenta recuperar sua posição, então o misericordioso Senhor volta a 
tirar tudo o que ele tenha passado a possuir. Com esses repetidos fra- 
cassos na prosperidade material, ele se torna muitoimpopular para os 
membros de sua família é para seus amigos. No mundo material, 'os 
membros da família e'os amigos louvam' as pessoas que têm muito su- 
cesso em acumular riqueza, custe o que custar. Pela graça do Senhor 
o tolo devoto do Senhor é assim posto em penitência forçada, e no 
final o devoto fica plenamente feliz, estândo ocupado no serviço ao 
Senhor. Portanto, a penitência no serviço devocional ao Senhor, ou 
por submissão voluntária ou então forçada pelo Senhor, é necessária 
para atingir a perfeição, e assim essa penitência é-a potência interna 
do Senhor. 

Entretanto; não pode ocupar-se em fazer penitência soba forma de 
serviço devocional quem não está inteiramente livre-de'todos os pe- 
cados: Como se afirma'no Bhagavad-gitã, só uma pessoa que esteja 
completamente livre de todas as reações dos pecados: pode ocupar-se 
ná adoração ao Senhor. Brahmãji era desprovido de pecado e por isso 
seguiu fielmente o conselho do Senhor, ““tapa tapa”, e o Senhor, 
estando satisfeito com ele, concedeu-lhe o resultado desejado. Por- 
tanto, só o' amor e a penitência combinados é que podem satisfazer 
o Senhor, e assim a pessoa pode obter Sua misericórdia completa: Ele 
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dirige aquele que não tem pecado, e o devoto impoluto alcança a 
máxima perfeição da vida. 


VERSO 24 


gt cauda qe que qa l 
ffà am Aa td A qui am IRA 


srjâmi tapasaivedam 
grasâmi tapasã punah 

bibharmi tapasã visvam 
viryam me duscaram tapah 


srjâmi-—crio; tapasã-—com-a mesmaenergia da penitência; eva-— 
decerto; idam-—este; grasâmi tapasã-—aniquilo também através da 
mesma energia; punah-—de novo; bibharmi--mantenho; tapasã— 
coma penitência; visvam-—o cosmos; viryam-—potência; me—Minha; 
duscaram-—rigorosa; tapah—penitência. 


TRADUÇÃO 
Crio este cosmos por meio desta penitência, mantenho-o por 
intermédio da mesma energia, e aniquilo todo ele por meio da 
mesma energia. Portanto, o poder e a potência são a penitência 
apenas. 


SIGNIFICADO 

Ao executar penitência, a pessoa deve estar determinada a voltar 
ao lar, a voltar ao Supremo, e deve decidir sujeitar-se a todos os tipos 
de tribulações para alcançar este fim. Até mesmo para obter prosperi- 
dade, nome e fama materiais, é preciso submeter-se a rigorosos tipos 
de penitência, do contrário, ninguém: pode tornar-se uma importante 
figura neste mundo material. Por que, então, para atingir a perfeição 
do serviço devocional existem severos tipos de penitência? Uma vida 
folgada e a conquista da perfeição na compreensão transcendental 
não podem combinar. O Senhor é mais esperto do que:qualquer enti- 
dade viva; portanto, Ele quer ver quão aplicado é o devoto no serviço 
devocional. A ordem é recebida do Senhor, diretamente ou através 
do mestre espiritual genuíno, e' cumprir esta ordem, por mais traba- 
lhoso que seja, é o tipo de penitência rigorosa. Quem seguir à-risca 
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O princípio com certeza conseguirá sucesso em alcançar a misericór- 
dia do Senhor. 


VERSO 25 
AnI 


amaa aaa Sa R | 
z Ra a afaa NRY 


bhahmovāca 
bhagavan sarva-bhūtānām 
adhyakso 'vasthito guham 
veda hy apratiruddhena 
prajniânena cikirsitam 


brahmã uvãca-—-o Senhor Brahmã disse; bhagavan-—ó meu Senhor; 
sarva bhiitânâm-—de todas as entidades vivas; adhyaksah-—diretor; 
avasthitah-—situado;  guhâm-—dentro do coração; veda-—conheces; 
hi—decerto; apratiruddhena-—sem impedimento; prajfiânena---com 
superinteligência; cikirsitam-—esforços; 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã disse: Ó Personalidade de Deus, estás situa- 
do no coração de toda entidade viva como o diretor supremo, e 
portanto, com Tua inteligência superior, que é livre de qualquer 
espécie de obstáculo, conheces todos os esforços. 


SIGNIFICADO 

O Bhagavad-gitã confirma que o Senhor está situado no coração 
de todos como a testemunha, e nesse caso Ele 'é o supremo permissor. 
O diretor não é o desfrutador dos frutos da ação, pois sem a sanção 
do Senhor ninguém pode desfrutar. Por exemplo, numa área proibi- 
da, um bebedor habitual apresenta seu requerimento ao encarregado 
da bebida, e o encarregado, considerando seu caso, sanciona apenas 
uma certa quantidade de bebida alcoólica. De modo semelhante, todo 
o mundo material está cheio de muitos bêbados, no sentido de que 
toda e cada uma das entidades vivas tem em mente desfrutar algo, 
e-com-muita veemência todos querem satisfazer os seus desejos. O 
Senhor onipotente, sendo muito bondoso com a entidade viva, assim 
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como o pai é bondoso como filho, deixa a entidade viva satisfazer 
seu desejo infantil. Com esses desejos na mente, a entidade viva na 
verdade não goza, mas presta aos caprichos corpóreos um serviço 
desnecessário e improfícuo. O bêbado não tira proveito algum em 
beber, mas porque se tornou um servo da bebida e não quer largar 
dela, o misericordioso Senhor dá-lhe todas as condições favoráveis 
para satisfazer esses desejos. 

Os impersonalistas recomendam que a pessoa deve-ficar sem de- 
sejos, e outros recomendam a completa eliminação dos desejos. Isto 
é impossível; ninguém podebanir todos os desejos porque desejar é 
o sintoma da vida. Sem ter desejos, a entidade viva estaria morta, e 
não é este o caso. Portanto, estar vivo e ter desejos seguem lado a 
lado. A perfeição dos desejos pode'ser alcançada quando a pessoa 
deseja servir o Senhor, eo Senhor também deseja que toda entidade 
viva elimine todos os desejos pessoais e coopere com os desejos dEle. 
Esta é à última instrução do Bhagavad-gitã. Brahmãji concordou com 
esta proposta, e por isso recebeu o posto em que foi responsável pela 
criação de várias gerações no universo vazio. Unidade com o Senhor, 
portanto, consiste em' coordenar os próprios desejos aos desejos do 
Senhor Supremo. Isto constitui a perfeição de todos os desejos. 

O Senhor, como a Superalma no coração de todo ser vivo, sabe o 
que se passa na mente de cada entidade viva, e ninguém pode fazer 
nada sem conhecimento do Senhor que está no íntimo. Com Sua in- 
teligência superior, o Senhor dá a“todos'a oportunidade de -satisfa- 
zer ao máximo os seus desejos, e a reação também é concedida pelo 
Senhor. 


VERSO 26 


ani RR TA a 
ER g e idat A aef: NRI 


tathāpi nāthamānasya 
nātha nāthāya nāthitam 

parâvare yathã rúpe 
jâniyam te tv aripinah 


tatha api—apesar disso; nãthamãnasya-—de quem está pedindo; 
nãtha-—ó Senhor; nãthaya-—por favor, concede; nãthitam—como é 
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desejado; para-avare--quando se trata de mundano e transcendental; 
yathã-—como é; ripe--na forma; jâniyam-—que seja conhecida; te— 
Tua; tu-—mas; ariúpinah-—alguém que não tem forma. 


TRADUÇÃO 
Apesar disso, meu Senhor, oro para que, por favor, satisfaças 
meu desejo. Possa eu então ficar sabendo como, apesar de Tua 
forma transcendental, assumes a forma mundana, embora não 
tenhas absolutamente esta forma. 


VERSO 27 


qua RA Arad | 
fgn Agaa EA AATA HI! 


yathãtma-mãyã-yogena 
nãnã-sakty-upabrmhitam 

vilumpan visrjan grhnan 
bibhrad atmânam ātmanā 





yathã-—tanto quanto; atma-—própria; mãyã-—potência; yogena-- 
por combinação; nãnã-—diversificada; sakti—energia; upabrmhitam— 
por combinação e permutação; vilumpan-—quando se trata de anigui- 
lação; visrjan-—quando se trata de geração; grhnan—quando se trata 
de aceitação; bibhrat-—quando se trata de manutenção; aimânam— 
próprio eu; ãtmanã-—pelo eu. 


TRADUÇÃO 
E [por favor, informa-me] como Tu, por Ti mesmo, manifestas 
diferentes energias para aniquilação, geração, aceitação e manu- 
tenção através de combinação e permutação. 


SIGNIFICADO 
Toda a manifestação é o próprio Senhor apenas pela difusão de 
Suas diferentes energias, a saber, interna, externa e marginal, assim 
como a luz do sol é a manifestação da energia do planéta Sol. Essa 
energia é simultaneamente igual ao Senhor e: diferente dEle, assim 
como o brilho do sol é simultaneamente-igual ao planeta Sol e di- 
ferente dele. As energias estão agindo por combinação & permutação 
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conforme a decisão do Senhor, e os agentes operadores, como Brahmáã, 
Visnu-e Siva, são também diferentes: encarnações do Senhor. Em 
outras palavras, não existe nada além do Senhor, e no entanto o 
Senhor é diferente de todas essas manifestações de atividades. Mais 
tarde, explicaremos como se dá isto. 


VERSO 28 


meag culmina | 
an akai AR adat fr rea MIR 


krīdasy, amogha-sañħkalpa 
ûrnanäbhir yathornute 

tathã tad-visayâm dhehi 
manisãm mayi mãâdhava 


kridasi—enquanto atuas; amogha-—infalível; sankalpa-—determi- 
nação; úrnanãbhih—a aranha; yathã-—assim como; úrnute—cobre; 
tathã—assim e assimytat-visayâm-—no assunto de todas aquelas; 
dhehi—deixa-me saber; manisãâm-—filosoficamente; mayi-—a mim; 
mādhava—ó senhor de todas as energias. 





TRADUÇÃO 
Ó senhor de todas as energias, por favor, dize-me filosofica- 
mente tudo sobre elas. Atuas como a aranha que se cobre com 
sua própria energia, e Tua determinação é infalível. 


SIGNIFICADO 

Pela inconcebível energia do' Senhor, cada elemento criador tem 
suas próprias potências, conhecidas como:a potência do elemento, a 
potência do conhecimento e a potência das diferentes ações e reações. 
Através de uma combinação dessas energias e potências do Senhor, 
ao devido tempo a-criação, a manutenção e a aniquilação manifes- 
tam-se porintermédio de diferentes agentes como Brahmã, Visnu e 
Mahesvara.: Brahmã cria, Visnu mantém eo Senhor Siva destrói: Mas 
todos esses agentes é energias criadoras são emanações do Senhor, e 
nesse caso tudo oque existe éo Senhor, ou-a única fonte suprema 
que origina diferentes diversidades. O exemplo exato é a aranha-e a 
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teia de aranha. A teia é criada pela aranha, e é mantida pela aranha, 
e quando a aranha quer, toda essa estrutura volta para dentro da ara- 
nha. A aranha fica coberta dentro da teia. Se uma aranha insigni- 
ficante é tão poderosa para agir segundo sua vontade, por que na 
criação, manutenção e destruição das manifestações cósmicas o Ser 
Supremo não poderia agir conforme Sua:vontade suprema? Pela graça 
do Senhor, um devoto como Brahmã, ou alguémque esteja em sua 
cadeia de sucessão discipular, pode compreender a onipotente Perso- 
nalidade de Deus eternamente ocupado em Seus passatempos trans- 
cendentais, na região das diferentes energias. 


VERSO 29 


aff sa dafa: | 
Imm: at A TITTA NRI 


bhagavac-chiksitam aham 


karavâni hy atandritah 
nehamânah prajã-sargam 
badhyeyam yad-anugrahãt 


pela Personalidade de Deus; siksitam—ensinado; aham— 
agindo; hi—decerto; atandritah-—instrumento; na— 
nunca; ihamânah-—embora agindo; prajã-sargam—geração das en- 
tidades vivas; badhyeyam—ficar condicionado; yat—estritamente; 
anugrahãt-—pela misericórdia de: 





TRADUÇÃO 
Por favor, fala-me para que eu aprenda a matéria, sendo ins- 
truído pela Personalidade de Deus, e possam agir como um ins- 
trumento para gerar entidades vivas, sem ficar condicionado a 
essas atividades. 


SIGNIFICADO 
Brahmãji não quer se tornar um especulador que depende da força 
de seu conhecimento pessoal e está condicionado ao cativeiro mate- 
rial. Todos devem saber de-sã consciência que na execução das ati- 
vidades: cada qual é um instrumento. Uma alma condicionada é um 





Ea 
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instrumento nas mãos da energia externa, gunamayi mãyã, ou a ener- 
gia ilusória do Senhor, e na fase liberada, a entidade viva é um ins- 
trumento que segue diretamente a vontade da Personalidade de Deus. 
Servir de instrumento à vontade direta do Senhor é a posição consti- 
tucional natural da entidade viva, ao passo que ser um instrumento 
nas mãos da energia ilusória do Senhor é cativeiro material para a 
entidade viva. Neste estado condicionado, a entidade viva especula 
sobre a Verdade Absoluta e Suas-diferentes; atividades. Mas quando 
deixa de estar condicionada, a entidade viva recebe conhecimento 
diretamente do Senhor, e essa alma liberada não comete erros, agindo 
sem nenhum hábito especulativo. O Bhagavad-gitã (10.10-11) confir- 
ma com muita ênfase que os: devotos, cuja ocupação constante é o 
transcendental serviço amoroso ao Senhor, recebem o conselho dire- 
tamente do Senhor, tanto que o devoto não pára de progredir no ca- 
minho para o lar, de volta ao Supremo. Os devotos puros do Senhor, 
portanto, não ficam orgulhosos de seu progresso definitivo, ao passo 
que o especulador que não é devoto está na escuridão da energia ilu- 
sória e orgulha-se muitíssimo de seu conhecimento desorientador, 
baseado em especulação sem nenhum caminho definitivo. O Senhor 
Brahmã queria se livrar da armadilha do orgulho, embora tivesse as- 
sumido a posição mais elevada dentro do Universo. 


VERSO 30 


qaq aa aega A pa: 
seara aà A ag 1 
amA i fe 
mA aasa: 13o 


yavat sakhã sakhyur ivesa te krtah 
prajâ-visarge vibhajâmi bho janam 
aviklavas te parikarmani sthito 
mã me samunnaddha-mado 'ja mâninah 


yãvat-—como é; sakhã-—amigo; sakhyuh—ao amigo; iva-—assim; 
isa—ó Senhor; te-—Tu; krtah-—aceitaste; prajã-—as entidades vivas; 
visarge—noque-se refere à criação; vibhajâmi-—como farei isto de 
modo diferente; bhoh-—ó meu Senhor; janam-—aqueles que nascem; 
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aviklavah—sem ser perturbado; te-—Teu; parikarmani—e quanto ao 
serviço; sthitah-—assim situado; mã-—que jamais aconteça; me-—a 
mim; samunnaddha-—dando como resultado; madah—loucura; aja 
ó pessoa não-nascida; mãâninah--sobre quem se pensa dessa maneira. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, ó não-nascido, trocaste comigo um aperto de 
mão assim como um amigo age com outro amigo [como se esti- 
véssemos na mesma posição]. Estarei ocupado na criação das di- 
ferentes espécies de entidades vivas, e estarei ocupado em Teu 
serviço. Não serei perturbado, mas peço-Te que nada disto me 
leve a pensar com orgulho que eu sou o Supremo. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahmã mantém definitivamente uma atitude de amiza- 
de como Senhor. Toda: entidade viva-tem uma relação eterna com 
a Personalidade de Deus e uma das cinco diferentes atitudes trans- 
cendentais, a saber, santa, 'dasya, sakhya; vãtsalya e mâdhurya. Já 
comentamos sobre-estas cinco espécies de atitudes vividas com a 
Personalidade de Deus. Nesta passagem, fica muito evidente que o 
Senhor Brahmã mantém com a Personalidade de Deus uma atitude 
de amizade transcendental. O devoto puro pode relacionar-se com o 
Senhor em qualquer uma das atitudes transcendentais, podendo até 
mesmo agir como Seu pai ou Sua mãe, mas o devoto do Senhor é 
sempre um servo transcendental. Ninguém é igualou superior ao 
Senhor. Esta é a versão do Bhagavad-gitã.. Brahmãji, embora con= 
viva com o Senhor numa relação eterna de amizade transcendental, 
e-embora lhe fosse confiado o posto mais elevado, que: é criar dife- 
rentes graus de entidades vivas, continua conhecendo-sua posição, ou 
seja, que ele não é o Senhor Supremo nem tem poder supremo: É 
possível que alguma personalidade dotada de: poder extremo, dentro 
ouwfora do Universo, talvez mostre às vezes mais poder do que o 
próprio Senhor: No entanto, o devoto puro sabe que este poder é um 
vibhiiti concedido pelo Senhor, e essa entidade viva a quem se de= 
legou tanto poder jamais é independente. $ri Hanumânji atravessou 
o Oceano Índico, pulando sobre o mar, e o-Senhor Śrī Rāmacandra 
ocupou-Se em marchar:sobre a ponte, mas isto não significa que Ha- 
numãnji era mais poderoso do que 6 Senhor. Às vezes, o Senhor dá 
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a-Seu devoto poderes extraordinários, mas o devoto sempre:sabe que 
o poder pertence à Personalidade-de Deus e que o devoto:é apenas 
um instrumento. O devoto 'puro-nunca se envaidece como a classe de 
homens não-devotos; que fica pensando que eles são Deus. É espan- 
toso ver como uma pessoa que a cada passo está sendo chutada pelas 
leis da energia ilusória do Senhor possa pensar em tornar-se una com 
o Senhor. Esse pensamento é a última armadilha que a energia ilu- 
sória oferece à alma condicionada. À primeira ilusão consiste em a 
pessoa querer tornar-se o Senhor do mundo material, acumulando ri- 
queza e poder, mas quando se frustra nessa tentativa, ela quer tornar- 
se una com O Senhor. Logo, tornar-se o homem mais poderoso do 
mundo material e desejar tornar-se uno com o Senhor são diferentes 
armadilhas ilusórias. E como são almas rendidas, os devotos puros 
do Senhor estão acima das armadilhas ilusórias de mãyã. Porque o 
Senhor Brahmã é um devoto puro, muito êmbora seja a primeira dei- 
dade: dominante no mundo material, sendo, então, capaz: de realizar 
muitas maravilhas, ele jamais, como o: não-devoto com um pobre 
fundo de: conhecimento, teria a audácia-de pensar em tornar-se uno 
como Senhor.» As pessoas-com: um pobre fundo de conhecimento 
devem tomar lições com-Brahmã quando ficam arrogante porque se 
deixam embalar pela falsa idéia de que podem tornar-se Deus: 

'Na verdade, o Senhor Brahmã nãocria as entidades vivas. No iní- 
ciorda criação, ele recebe poder para dar diferentes formas corpóreas 
às entidades vivas conforme as atividades:que elas executaram no 
último milênio. A função de Brahmãji é apenas acordar as entidades 
vivas de-seu sono e ocupá-las em seu próprio dever: Os diferentes 
graus de entidades vivas não são criados pelos: desejos caprichosos 
de 'Brahmaãji, mas ele fica encarregado de dar às entidades vivas di- 
ferentes categorias de corpo para que elas possam executar as ativi- 
dades compatíveis com esses mesmos corpos: E no entanto ele sabe 
que-ele é apenas um instrumento, e então não fica pensando que é o 
Supremo e: Poderoso Senhor. 

Os devotos do Senhor estão ocupados no dever específico ofereci- 
do pelo Senhor, e esses deveres são exitosamente executados: sem 
nenhum impedimento: porque são ordenados pelo Senhor.'O mérito 
do-sucesso não-vai para: o agente, mas para o Senhor.-Mas pessoas 
comum pobre fundo de-conhecimento tomam parasi o mérito do 
sucesso e não reservam para-o Senhor nenhum mérito. Este é o sin- 
tomada classe de homens não-devotos. 
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VERSO 31 
ata 
qe qua A aa amana | 
et ER A A AM ISA 
sri-bhagavân uvãca 
jfiânarn parama-guhyam me 
yad vijiâna-samanvitam 
sarahasyam tad-angam ca 
grhana gaditam mayã 


sri-bhagavãn uvâca-—a Personalidade de Deus disse; jiidânam-— 
conhecimento adquirido; parama-—extremamente;  guhyam-—confi- 
dencial; me-—de Mim; yat-—que é; vijfina-—compreensão; samanvi- 
tam-—coordenado; sa-rahasyam-—com serviço devocional; tat-—disso; 
arigam: ca-—parafernália necessária; grhâna-—apenas tenta aceitar; 
gaditam-—explicada; mayã-—por Mim. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus disse: Nas escrituras, o conhecimento 
descrito a Meu respeito é muito confidencial e deve ser assimi- 
lado em conexão com o serviço devocional. A parafernália neces- 
sária para este processo está sendo explicada por Mim. Podes 
aceitá-lo com cuidado. 


SIGNIFICADO 

Dentro do Universo, o Senhor Brahmã é o principal devoto do 
Senhor, e por isso a Personalidade de Deus respondeu às suas quatro 
principais perguntas, apresentando quatro importantes declarações, que 
são conhecidas como o Bhãgavatam original em quatro versos. Foram 
estas as perguntas de Brahma: 1) Quais são as formas do Senhor tanto 
na matéria quanto na transcendência? 2) Como funcionam as diferen- 
tes energias do Senhor? 3) Como o Senhor atua com Suas diferentes 
energias? 4) Que instruções Brahmã deve receber para que ele possa 
cumprir o dever que lhe foi confiado? O prelúdio das respostas é este 
verso em discussão, onde-o Senhor informa a Brahmã que o conhe- 
cimento a respeito dEle, a Suprema Verdade Absoluta, como afirmam 
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as escrituras reveladas, é muito sutil'e só pode ser compreendido por 
alguém que é auto-realizado pela graça do Senhor. O Senhor diz que 
Brahmã pode aceitar as respostas que são explicadas por Ele. Isto 
significa que o conhecimento transcendental sobre'o Supremo Ser 
absoluto pode ser conhecido, se o próprio Senhor o torna conheci- 
do. Através da especulação mental dos maiores pensadores munda- 
nos, não é possível conhecer a Verdade Absoluta. Os especuladores 
mentais podem chegar a obter percepção sobre o Brahman impes- 
soal, porém, na realidade, o conhecimento completo sobre a trans- 
cendência ultrapassa o conhecimento sobre o Brahman impessoal. 
Logo, ele é chamado a suprema sabedoria confidencial. Dentre muitas 
almas liberadas, talvez alguém esteja qualificado para conhecer a Per- 
` sonalidade de Deus. No Bhagavad-gitã, o próprio Senhor também 
diz que dentre muitas centenas de milhares de pessoas, talvez uma 
busque a perfeição na vida humana, e dentre muitas almas liberadas, 
talvez uma O conheça como Ele é. Portanto, é só com o serviço de- 
vocional que alguém pode alcançar conhecimento acerca da Persona- 
lidade de Deus. Rahasyam quer dizer serviço devocional. O Senhor 
Krsna instruiu Arjuna no Bhagavad-gitã porque verificou que Arjuna 
era um devoto e amigo. Sem essas qualificações, ninguém pode in- 
gressar no mistério do Bhagavad-gitã, Portanto, só pode compreender 
a Personalidade de Deus quem se torna um devoto e presta serviço 
devocional. Este mistério é o amor a Deus. Eis onde se encontra a 
principal qualificação para conhecer o mistério da Personalidade de 
Deus. E para atingir o nível de transcendental amor por Deus, é pre- 
ciso seguir os princípios reguladores próprios do serviço devocional. 
Os princípios reguladores chamam-se vidhi-bhakti, ou o serviço de- 
vocional ao Senhor, e o neófito pode praticá-los com seus sentidos 
atuais. Esses princípios reguladores baseiam-se principalmente em 
ouvir e cantar as glórias do Senhor. E essa audição e canto das glórias 
do Senhor só podem se tornar possíveis na associação dos devotos. 
Por isso, o Senhor Caitanya recomenda cinco importantes princípios 
para alcançar a perfeição no serviço devocional ao Senhor, O pri 
meiro é a associação com os devotos (ouvir); o segundo é cantar as 
glórias do Senhor; o terceiro, ouvir o Srimad-Bhãgavatam narrado 
pelo devoto puro; o quarto, residir num lugar sagrado, relacionado 
com o Senhor; eo quinto, adorar a Deidade do Senhor com devoção. 
Essas regras e regulações fazem parte do serviço devocional. Logo, 
como pediu o Senhor Brahmã, a Personalidade de Deus dará todas as 
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explicações às quatro perguntas apresentadas por Brahmã, e também. 
a outras que são desdobramentos das mesmas perguntas, 


VERSO 32 


RIR o Mn gago: | 
ata efe I agm NRI 


yãvãn aham yatha-bhavo 
yad-riipa-guna-karmakah 

tathaiva tattva-vijfiânam 
astu te mad-anugrahãt 


yãvãn—como sou na forma eterna; aham-—Eu; yathã-—tanto quan- 
to; bhãvah-—existência transcendental; yat-—aquelas; ripa—várias 
formas e cores; guna-—qualidades; karmakah-—atividades; tathãa-— 
assim por diante; eva-—decerto; tattva-vijfiânam-—verdadeira percep- 
ção; astu-—que haja; te-—para ti; mat-—Minha; anugrahãt-—pela mi- 
sericórdia imotivada. 


TRADUÇÃO 
Tudo o que é Meu, a saber, Minha verdadeira forma eterna e 
Minha existência, cor, qualidades e atividades transcendentais — 
que tudo seja despertado dentro de ti através da verdadeira per- 
cepção, por Minha misericórdia imotivada. 


SIGNIFICADO 

O segredo do sucesso em compreender as complexidades do co- 
nhecimento: sobre a Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, é a 
misericórdia imotivada do Senhor. Mesmo no mundo: material, o pai 
de muitos filhos revela aos filhos favoritos o segredo de sua situação. 
O pai faz confidências ao filho que ele acha merecedor. Um homem, 
importante na ordem social só pode ser conhecido graças à sua mi- 
sericórdia. Do mesmo modo, para conhecer o Senhor é preciso que 
alguém Lhe seja muito querido. O Senhor é ilimitado; ninguém pode 
conhecê-10 completamente, mas ao progredir no transcendental servi- 
ço amoroso ao Senhor a pessoa pode tornar-se um candidato a conhe- 
cer o Senhor. Aqui, podemos ver que o Senhor está bastante satisfeito 
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com Brahmáji, e por isso Ele lhe oferece Sua misericórdia imotivada 
para que Brahmaãji passe a compreender verdadeiramente o Senhor 
graças à Sua misericórdia. 

Nos Vedas, também se diz que a pessoa não pode conhecer a 
Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, valendo-se apenas da 
educação mundana ou da ginástica intelectual. Poderá conhecer a 
Verdade Suprema quem tiver fé inabalável no mestre espiritual ge- 
nuíno bem como no Senhor. Com fé, essa pessoa que embora do 
ponto de vista mundano seja analfabeta, pode automaticamente co- 
nhecer o Senhor pela misericórdia do Senhor. No Bhagavad-gitã 
também, afirma-se que o'Senhor Se'reserva o direito de não Se expor 
a todos, e através de Sua potência yoga-mãyaã, Ele Se mantém oculto 
aos infiéis. 

Aos fiéis, o Senhor Se revela em Sua forma, qualidade e passa- 
tempos. O Senhor não é desprovido de forma, como concebem erro- 
neamente os impersonalistas, mas Sua forma não é como alguma de 
que temos experiência, O Senhor revela Sua forma, até a extensão de 
Suas medidas, a Seus devotos puros, é este é o significado de yavãn, 
como explica Srila Jiva Gosvami, o maior erudito no Srimad-Bhaga- 
vatam. 

O Senhor revela a natureza transcendental de Sua existência. Os 


argumentadores mundanos criam conceitos mundanos sobre a forma - 


do Senhor. Afirmam as escrituras reveladas que o Senhor não tem 
forma mundana; por isso, pessoas com um pobre fundo de conheci- 
mento concluem que Ele não deve ter forma. Elas não conseguem 
distinguir entre a forma mundana e a forma espiritual. De acordo 
com elas, quem não tem forma mundana não deve ter forma algu- 
ma. Esta conclusão também é mundana porque a ausência de forma 
é'um conceito que se opõe à existência da forma. A negação do con- 
ceito mundano não estabelece um fato transcendental. Afirma-se no 
Brahma-sarnhitã que o Senhor tem uma forma transcendental e que 
Ele pode utilizar qualquer um de Seus sentidos para realizar qualquer 
propósito: Por exemplo, Ele pode comer com os olhos, e pode ver 
com a perna. No conceito da forma mundana, ninguém pode comer 
com os olhos nem ver com a perna. Esta éa diferença entre ò corpo 
mundano e 'o corpo espiritual, que é sac-cid-ananda. Um corpo es- 
piritual não é destituído de forma; é um tipo de corpo diferente, que 
não podemos conceber com nossos atuais sentidos mundanos. Por- 
tanto, destituído de forma significa sem forma mundana, ou possuir 
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um corpo espiritual que o não-devoto não pode conceber através do 
método especulativo. 

O Senhor revela ao devoto a Sua ilimitada variedade de corpos 
transcendentais, todos idênticos entre si, e com diferentes espécies de 
aspectos corpóreos. Alguns dos corpos transcendentais do Senhor são 
escuros e outros são claros. Alguns deles são avermelhados, e outros 
são amarelos. Alguns deles têm quatro braços e outros, dois braços. 
Alguns são como o peixe, e outros, como o leão. Todos estes dife- 
rentes corpos transcendentais do Senhor, sem nenhuma diferença de 
categoria, são revelados aos devotos do Senhor pela misericórdia do 
Senhor, e por isso quando apresentam seus falsos argumentos e ale- 
gam que a Verdade Suprema não tem forma, os impersonalistas não 
conseguem dissuadir o devoto do Senhor, muito embora esse devoto 
não seja muito avançado no serviço devocional. 

O Senhor tem um número ilimitado de qualidades transcendentais, 
e uma delas é Sua afeição por Seu devoto imaculado. Na história do 
mundo material, podemos apreciar Suas qualidades transcendentais. 
O Senhor encarna para a proteção de Seus devotos e para a aniquila- 
ção dos infiéis. Suas atividades estão relacionadas com Seus devotos. 
O Srimad-Bhãgavatam está repleto dessas atividades que o Senhor 
executa juntamente com Seus devotos, e os não-devotos não conhe- 
cem esses passatempos. O Senhor ergueu a Colina de Govardhana 
quando tinha apenas sete anos e Seus devotos puros de Vpndavana Ele 
protegeu da ira de Indra, que estava inundando o lugar com chuva. 
Ora, o fato de um menino de sete anos ter erguido a Colina de Go- 
vardhana pode ser inacreditável para O infiel, mas para os devotos é 
absolutamente aceitável. O devoto acredita na onipotência do Senhor, 
enquanto os infiéis dizem que o Senhor é onipotente mas não acredi- 
tam nisso. Semelhantes homens com um pobre fundo de conhecimen- 
to não sabem que o Senhor é o Senhor eternamente e que ninguém 
pode tornar-se o Senhor, passando milhões de anos em meditação ou 
bilhões de anos em especulação mental. 

A interpretação impessoal dos argumentadores mundanos é comple- 
tamente refutada neste verso porque aqui se afirma com toda a clare- 
za que o Senhor Supremo tem qualidades, forma, passatempos e tudo 
o que uma pessoa tem. Todas as descrições da natureza transcenden- 
tal da Personalidade de Deus são percepções verdadeiramente alcan- 
çada-pelo devoto do Senhor, e pela misericórdia imotivada do Senhor 
elas são reveladas a Seu devoto puro, e a nenhuma outra pessoa. 
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VERSO 33 


SEAT AR A AA TM | 
é Tá Mistica disesqeg 1330 


aham evâsam evâgre 

nânyad yat sad-asat param 
pascãd aham yad etac ca: 

po 'vasisyeta so "smy aham 


aham-—Eu, a Personalidade de Deus; eva-—decerto; asam—exis= 
tia; eva-—apenas; agre—antes da criação; na--nunca; anyat-—nada 
mais; yat-—tudo isto; sat-—0 efeito; asat-—a causa; param-—o supre- 
mo; pascat-—no final; aham-—Eu, a Personalidade de Deus; yat-— 
tudo cisto; etat-—criação; ca—também;  yah-—tudo; avasisyeta-—per- 
manece; sah-=isto; asmi-—sou; aham-—Eu, a Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Brahmã, sou Eu, a Personalidade de Deus, que existia antes da 
criação, quando não havia nada além de Mim. Tampouco havia 
a natureza material, a causa desta criação. Aquilo que agora vês 
também sou Eu, à Personalidade de Deus, e após a aniquilação o 
que permanecer também serei Eu, a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Devemos notar com. muita atenção que a Personalidade de Deus 
está falando com o Senhor Brahmã e com muita ênfase especificando 
a Si mesmo, assinalando que era Ele, a Personalidade de Deus, que 
existia antes da criação, que é só Ele que mantém a criação, e que é 
só Ele que permanece após a aniquilação da criação. Brahmã também 
é uma criação do Senhor Supremo.-O impersonalista apresenta -a teo- 
ria da unidade: no sentido de que Brahmã, também: sendo o mesmo 
princípio-do:“'eu”' porque-é uma encarnação-do Eu, a Verdade Abso- 
luta, é idêntico: ao: Senhor, o princípio do Eu, e que portanto tudo o: 
que existe é o princípio do Eu, como se explica neste verso. Acei- 
tando o-argumento do impersonalista, deve-se admitir que-o Senhor 
é o Eucriador e que Brahmã é o eu criado. Logo, há uma diferença 
entre os dois ''eus”", a saber, o Eu predominante-e o eu predominado. 
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Portanto, continuam existindo dois “'eus””, mesmo aceitando o argu- 
mento do impersonalista, Mas devemos notar com atenção que estes 
dois '''eus”' são aceitos na literatura védica (Kathopanigad) no aspec- 
to qualitativo. O Kathopanisad diz: 


nityo nityânâm cetanas cetananam 
eko bahūnām yo vidadhāti kāmān 


O-“‘Ew* criador e:0-*‘en’-eriado são aceitos :nos:Vedas como qua- 
Jlitativamente iguais porque ambos são nityas e cetanas. Mas o “Eu”! 
no singular é o *'Eu'' criador, eros ““eus"” criados são em número 
plural porque existem muitos ““eus"” como Brahmã e aqueles gerados 
por Brahmã. É a pura verdade, O pai cria ou gera um filho, e o filho 
também cria muitos outros filhos, e todos eles podem ser iguais como 
seres humanos, mas ao mesmo tempo, o filho-e os: netos são todos 
diferentes:do pai. O filho não pode tomar o lugar do pai, nem podem 
os netos. O pai, o filho eo neto são simultaneamente iguais € dife- 


rentes. Como seres humanos eles são iguais, mas como relatividades, 
eles são diferentes. Portanto, as relatividades, de criador é de criado 
ou de predominador e de predominado foram diferenciadas nos Vedas, 
onde se diz que o “eu!” predominador alimenta os'“eus"” predomi- 
nados, e assim há uma. vasta diferença entre os dois princípios de 
trema 


Em outro aspecto deste verso, ninguém pode negar as personalida- 
des do Senhor e-de Brahma. Portanto, em última análise, tanto o 
predominante quanto o predominado são pessoas. Esta conclusão re- 
futa a conclusão do impersonalista de que em última análise tudo é 
impessoal, Este aspecto impessoal enfatizado pela escola impersona- 
lista: menos inteligente é refutada, apontando-se que o “*Eu” pre- 
dominante é a Verdade Absoluta e que Ele é uma pessoa. O “eu'” 
predominado, Brahmã, também é uma pessoa, mas ele não é o Abso- 
luto. Para compreender o próprio eu através da psicologia espiritual, 
pode ser conveniente assumir asi mesmo como sendo o mesmo prin- 
cípio da Verdade Absoluta, mas existe sempre a diferença do 'predo- 
minado e do predominante, como indica com muita clareza este verso, 
o qual os impersonalistas deturpam grosseiramente. Brahmã está de 
fato vendo face a face seu Senhor predominante, que existe em Sua 
transcendental forma eterna, inclusive depois da aniquilação da cria- 
ção material. A forma do Senhor, como foi vista por Brahmã, existia 
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antes da criação de Brahmã, e a manifestação material com todos os 
ingredientes :e agentes da criação material também são expansões da 
energia do Senhor, e depois que acaba a manifestação da energia do 
Senhor, o que permanece éa mesma Personalidade dè Deus: Portan- 
to, a forma do Senhor existe em todas as circunstâncias de criação, 
manutenção e aniquilação. Os hinos védicos confirmam este fato na 
afirmação vasudevo vã idam agra àsin na brahmã na ca $arkara eko 
nãrãyana àsin na brahmã nesãna, etc. Antes da criação, só existia 
Vasudeva: Não existiam nem Brahmã nem Sankara. Só Narãyana es- 
tava lá e nenhuma outra'pessoa, nem Brahmã nem I£âna:-Em seus 
comentários ao Bhagavad-gitã, Sripada Saúkaracãrya também con- 
firma-que Nãrâyana, ou a Personalidade de Deus, é transcendental a 
toda a criação, mas que toda a criação é o produto do avyakta: Por- 
tanto, a diferença entre o criado e o criador está sempre presente, 
embora criador e criado tenham a mesma qualidade. 

Outro aspecto da afirmação é que a verdade suprema é Bhagavân, 
ou à Personalidade de Deus. A Personalidade de Deus e Seu reino já 
foram explicados. O reino de Deus não é 'vazio como concebem os 
impersonalistas: Os planetas Vaikuntha são cheios de variedade trans- 
cendental, incluindo seus: residentes de quatro braços, com grande 
opulência de riqueza e prosperidade, e existem até mesmo aeroplanos 
e outras regalias necessárias a personalidades de alta classe, Portanto, 
a Personalidade de Deus existe antes da criação, e Ele existe com 
toda a variedade transcendental nos Vaikunthalokas:'Os Vaikuntha- 
lokas, aceitos também no-Bhagavad-gitã como sendo de natureza 
sanâtana, não são aniquilados nem mesmo depois da aniquilação do 
cosmos manifesto. Esses planetas transcendentais são de uma nature- 
za totalmente diferente, e esta natureza não está sujeita às regras e re- 
gulações da criação, manutenção ou aniquilação materiais. A existên- 
Cia da Personalidade de Deus implica a existência dos Vaikunthalokas, 
assii como a existência de um rei implica a existência de u reino. 

Em várias passagens do Śrīmad-Bhāgavatam e de outras escrituras 
reveladas menciona-se a existência da Personalidade de Deus. Por 
exemplo; no.Śrīmad-Bhāgavatam (2:8:10), Mahārāja Parīkşit pergunta: 


sa cãpi yatra puruso 
visva-sthity-udbhavapyayah 

muktvatma-mãyârn mayesah 
sete sarva-guhasayah 
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“Como a Personalidade de Deus, a causa da criação, manutenção e 
aniquilação, que sempre está livre da influência da energia ilusória e 
é controlador da mesma, está no coração de todos?’ Também muito 
parecida é uma pergunta de Vidura: 


fattvanãm bhagavams tesim 
katidhã pratisankramah 
tatremam ka upasiran 
ka u svid anuserate 
(Bhãg. 3.7.37) 


Em suas anotações, Sridhara Svami explica isto: “Durante a aniqui- 
lação da criação, quem serve o Senhor que está deitado em Sesa, 
etc.” Isto significa que o Senhor transcendental com todo o Seu 
nome, forma, qualidade e parafernália existe eternamente. Em relação 
com dhruva-carita, faz também a mesma confirmação Kasi-khanda 
do Skanda Purâna, onde se diz: 


na cyayante "pi yad-bhaktã 
mahatyãm pralayâpadi 
ato 'cyuto "khile loke 
sa ekah sarvago 'vyayah 


Se nem mesmo os devotos da Personalidade de Deus são aniquilados 
durante o período da aniquilação total do mundo material, que falar 
então do próprio Senhor? O Senhor-sempre existe em todas as três 
fases da mudança material. 

O impersonalista não admite nenhuma atividade no Supremo, mas 
neste diálogo entre Brahmã e a Suprema Personalidade de Deus afir- 
ma-se que o Senhor também tem atividades, assim como Ele tem 
forma e qualidade. Deve-se entender que as atividades que Brahmã 
e-outros semideuses executam durante a manutenção da criação são 
atividades do Senhor. O- rei, ou o chefe executivo-de um Estado, 
talvez não seja visto nos gabinetes do governo, pois pode estar en- 
tretido nos confortos reais. No entanto, deve-se-entender que tudo 
está sendo feito sob sua direção-e que tudo está sob seu comando: A 
Personalidade de Deus nunca é desprovido de forma: No mundo ma- 
terial, a classe de homens menos inteligentes talvez não consiga vê-lO 
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em Sua forma pessoal, é por isso algumas vezes há quer diga que 
Ele não tem forma. Mas na verdade, Ele está sempre em Sua forma 
eterna em Seus planetas Vaikuntha, bem como em outros planetas 
dos universos como diferentes encarnações. A este respeito, é muito 
apropriado o exemplo do Sol. À noite, o Sol pode não ser visível aos 
olhos dos homens que estão na escuridão, mas o Sol é visível em 
qualquer lugar onde nasce, O fato de o Sol não estar visível aos olhos 
dos habitantes de uma parte específica da Terra não quer dizer que o 
Sol não tenha forma. 

No Brhad-ãranyaka Upanisad (1.4.1), há o hino atmaivedam agra 
àsit puruga-vidhah. Este mantra alude à Suprema Personalidade de 
Deus [Krpa] mesmo. antes do aparecimento da encarnação purusa. 
No Bhagavad-gitã (15.18), afirma-se que o Senhor Krsna é Puru- 
sottama porque Ele é o purusa supremo, transcendental até mesmo 
ao purusa-aksara e ao puruga-ksara. O aksara-purusa, ou o Mahã- 
Visnu, lança Seu olhar sobre prakrti, ou a natureza material, mas o 
Purusottama existia mesmo antes disso. O Brhad-ãranyaka Upani- 
sad, portanto, confirma a declaração do Bhagavad-gitã segundo a 
qual o Senhor Krsna é a Pessoa Suprema (Purusottama). 

Alguns dos Vedas também dizem que no princípio só existia o 
Brahman impessoal. No entanto, segundo este verso, o Brahman im- 
pessoal, que é a refulgência fulgurante do corpo do Senhor Supremo, 
pode ser chamado a causa imediata, mas a causa de todas as causas, 
ou a causa remota, é a Suprema Personalidade de Deus. O aspecto 
impessoal do Senhor existe no mundo material porque com os senti 
dos ou olhos materiais não: é possível ver nem perceber o Senhor. 
Quando passa-a desejar ver ou perceber o Senhor Supremo, a pessoa 
precisa espiritualizar os sentidos. Mas Ele está sempre desenvolvendo 
atividades pessoais, e é eternamente visível aos habitantes de Vaikun- 
thaloka, olho a olho: Portanto, Ele é materialmente impessoal, assim 
como o chefe executivo do Estado pode ser impessoal nas repartições 
do governo, embora não seja impessoal na casa do governo. De modo 
semelhante, o/Senhor não é impessoal em Sua morada, que é sempre 
nirasta-kuhakam, como se afirma logo no início do Bhãgavatam. Por 
conseguinte, os-aspectos: pessoal e impessoal do Senhor podem ser 
aceitos, como se menciona nas escrituras reveladas. O Bhagavad-gitã, 
precisamente no verso brahmano hi pratisthâham (Bg: 14.27); dá uma 
evidente explicação sobre esta Personalidade de Deus. Portanto, em 
todos os aspectos, aparte confidencial do conhecimento espiritual é 
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a percepção acerca da Personalidade de Deus, e não do Seu aspecto 
Brahman impessoal. Por conseguinte, todos devem ter como meta 
final de percepção não o aspecto impessoal, mas o aspecto pessoal 
da Verdade Absoluta. O exemplo do, ar dentro de uma vasilha e do 
ar fora da vasilha pode ajudar o estudante a perceber a qualidade 
onipenetrante da consciência cósmica da Verdade Absoluta. Mas isto 
não significa que a parte integrante individual do Senhor se torna 
o Supremo só pelo fato de ela fazer esta afirmação. Isto quer ape- 
nas dizer que a alma condicionada é vítima da energia ilusória em 
sua última armadilha. Alegar ser uno com a consciência cósmica do 
Senhor é a última cilada armada pela energia ilusória, ou daivi mãyã. 
Mesmo na existência impessoal do Senhor, como acontece na criação 
material, todos devem desejar obter percepção pessoal do Senhor, e 
este é o sentido de pascãd aham yad etac ca yo “vasisyeta so 'smy 
aham. m 

Brahmājī também aceitou a mesma verdade quando estava ins- 
truindo Nārada. Ele disse: 


so 'yam te 'bhihitas tâta 
bhagavãn visva-bhãvanah 
(Bhãg. 2.7.50) 


Não existe uma causa de todas as causas que não seja a Suprema 
Personalidade «de Deus, Hari. Portanto, este verso aham eva nunca 
indica algo diferente do Senhor Supremo, e portanto todos devem 
seguir o caminho da Brahma-sampradãya, ou o caminho que vai de 
Brahmãji a Nãrada, a Vyasadeva, etc., e tomar em sua vida esta re- 
solução: compreender a Suprema Personalidade de Deus, Hari, ou 
o Senhor Krsna. Esta instrução muito confidencial transmitida: aos 
devotos puros do Senhor também foi dada a Arjuna ea Brahmã no 
início da criação. Os semideuses como Brahmã, Visnu,: Mahesva- 
ra, Indra, Candra e Varuna são sem dúvida diferentes formas que o 
Senhor assume para executar diferentes funções; os diferentes ingre- 
dientes utilizados na criação material, bem como as múltiplas ener- 
gias, também podem ser da mesma Personalidade de Deus, e a raiz 
de todos eles é a Suprema Personalidade de Deus, Sm Krsna. É pre- 
ciso apegar-se à raiz de tudo e não se deixar confundir pelos galhos 
e folhas. Esta é a instrução dada neste verso. 








546 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 9 


VERSO 34 


asa seta a dida arm | 
afete ri rt rear: IR 


rte'rtham yat pratiyeta 
na pratiyeta catmani 

tad vidyād ātmanò māyām 
yathābhāso yathā tamah 


rte—sem; artham-—valor; yat--aquilo que; pratiyeta-—parece ser; 
na-—não; pratiyeta-—parece ser; ca—e; ātmani—relacionado comi- 
go; tat—isto; vidyãt-—deves saber; dtmanah-—Minha; māyām—ener- 
gia ilusória; yathã-—assim como; abhasah-—o reflexo; yathã-—como; 
tamah—a escuridão. 


TRADUÇÃO 
ó Brahmā, tudo o que pareça ter algum valor mas não está 
relacionado comigo, não tem realidade. Fica sabendo que isto é 


Minha energia ilusória, aquele reflexo que parece estar na es- 
curidão. 


SIGNIFICADO 

f No verso anterior, já ficou concluído que em qualquer fase da ma- 
nifestação cósmica — seu aparecimento, manutenção, crescimento, 
as interações das diferentes energias, sua deterioração e desapareci- 
mento —, tudo tem suærelação básica com a existência da Persona- 
lidade de Deus. E nesse caso, sempre que fica no esquecimento esta 
relação primordial com'o Senhor, e sempre que se aceitam como 
reais coisas que não estão relacionadas com o'Senhor, esta concep- 
ção chama-se um produto da energia ilusória do Senhor. Porque nada 
pode existir sem o Senhor, é bom ficar sabendo que a energia ilusó- 
ria também é uma energia do Senhor. A conclusão correta segundo 
a qual tudo deve ter conexão com o Senhor chama-se yoga-mãyã, 
ou a energia da união, e a concepção errônea que consiste em pegar 
algo e afastá-lo do Senhor chama-se daivi-mãyã, ou mahã-mãyã, do 
Senhor. Ambas as mãyãs também têm conexão com o Senhor porque 
nada pode existir sem estar relacionado a Ele. Nesse caso, a concep- 
ção errônea que consiste em anular a conexão entre algo e o Senhor 
não é falsa, mas ilusória. 
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Interpretar uma-coisa como; outra chama-se: ilusão. Por exemplo, 
aceitar que uma corda é uma cobra é ilusão, mas a corda não é falsa. 
Avtorda, que está diante da pessoa iludida, de-modo algum é falsa, 
mas a maneira de aceitá-la é ilusória. Portanto, a concepção errônea 
mediante a qual alguém aceita esta manifestação material como es- 
tando divorciada da energia do Senhor é ilusão, mas não é falsa. E 
esta concepção ilusória chama-se o reflexo da realidade na escuridão 
da ignorância. Tudo o que aparentemente não é “produzido de Minha 
energia” chama-se mãyã. O conceito de que a entidade viva não tem 
forma ou o Senhor Supremo não tem forma também é ilusão. No 
Bhagavad-gitã (2.12), Senhor disse- no:meio do:campo de- batalha 
que os guerreiros que estavam diante de Arjuna, © próprio Arjuna, ʻe 
inclusive o Senhor, todos já tinham existido antes, eles estavam exis- 
tindo no Campo de Batalha de Kuruksetra, e continuariam todos a 
ser personalidades individuais no futuro também, mesmo após a ani- 
quilação do corpo atual e mesmo após Jibertarem-se do cativeiro da 
existência material. Em todas as circunstâncias, o Senhor e as entida- 
des vivas'são personalidades individuais, e as características pessoais 
do Senhor e dos seres vivos jamais são suprimidas; apenas a influên- 
cia da energia ilusória, o-reflexo da luz na escuridão, pode, pela 
misericórdia do Senhor, ser removida. No mundo material, a luz do 
soltambém não é independente, nem o é a luz da lua. A verdadeira 
fonte de luz-é 0 brahmajyoti, que difunde luz do corpo transcenden- 
tal-do Senhor, e a mesma luz se reflete em muitas variedades de luz: 
a luz do'sol, a luz da lua, a luz do fogo; ou a luz-da eletricidade. 
Logo, 'a identidade do eu como sendo desvinculado do Eu Supremo, 
o Senhor, também é ilusão, e a falsa alegação *“Eusou o Supremo” 
é a última armadilha ilusória da mesma mãyã, ou a energia externa 
do Senhor. 

Logo no início;-o Vedânta-siitra afirma que tudo nasce! do Supre- 
mo, e assim, como se explicou no verso anterior, todas as entidades 
vivas individuais nascem da energia do ser vivo supremo;a Persona: 
lidade de Deus. O próprio Brahmã nasceu da energia do Senhor, e 
todas as outras entidades vivas nascem da energia-do Senhor através 
da atuação de Brahmã; nenhuma! delas tem qualquer existência que 
não esteja em conexão com o Senhor Supremo. 

A independência da entidade viva individual não é verdadeira 
independência, mas é apenas o reflexo da verdadeira independência 
existente no Ser Supremo, o Senhor. É ilusão as almas condicionadas 
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falsamente alegarem independência suprema, e este verso-admite esta 
conclusão. 

As pessoas com um pobre fundo de conhecimento ficam iludidas, 
e portanto os supostos cientistas, fisiologistas, filósofos empiristas, 
etc. ficam ofuscados com'o fulgurante reflexo do sol, da lua; da ele- 
tricidade, etc.; e negam a existência do Senhor Supremo, apresentan- 
do teorias e: diferentes especulações sobre a criação, manutenção e 
aniquilação de tudo o que é material; O praticante da medicina talvez 
negue a existência da alma na«compleição: fisiológica corpórea de 
um indivíduo, mas ele não pode dar vida a um corpo morto, embora 
todos os mecanismos do corpo existam até mesmo depois da morte. 
O psicólogo faz um estudo sério das condições fisiológicas do cére- 
bro, como sea constituição da própria massa cerebral fosse a máqui- 
na-que serve para a mente funcionar, mas no corpo morto o psicólogo 
não pode trazer de volta a função da mente. Estes estudos em que a 
manifestação cósmica ou a compleição física são analisadas indepen- 
dentemente do Senhor Supremo são apenas um reflexo, ou diferentes 
Binásticas intelectuais, mas todos eles acabam sendo ilusão e nada 
mais. Todo esse avanço da ciência e do conhecimento no atual con- 
texto da civilização material não passa de uma ação da energia ilu- 
sória que exerce influência, éncobrindo. A energia ilusória tem duas 
fases de existência, a saber, a influência encobridora e: a influência 
impulsora. Pela influência impulsora, a energia ilusória-impulsiona 
as entidades vivas para as trevas da ignorância, e pela influência en- 
cobridora, ela cobre os-olhos'dos homens que têm um pobre fundo 
de conhecimento, impedindo-os de enxergar a existência da Pessoa 
Suprema que iluminouo supremo ser vivo individual, Brahmã. Nesta 
passagem, jamais se alega que Brahmã'é o mesmo Senhor Supre- 
mo, e por isso esta alegação tolamente feita pelo homem que tem um 
pobre fundo de conhecimento é outra manifestação da energia ilusó- 
ria do'Senhor. No Bhagavad-gitã (16:18-20), o Senhor diz que-as 
pessoas demoníacas que negam a existência do Senhor são arremessa- 
das cada vez mais na escuridão da ignorância, e assim essas pessoas 
demoníacas transmigram vida após vida-sem nenhum conhecimento 
acerca da Suprema Personalidade de Deus. 

No entanto, o homem sensato é iluminado nasucessão discipular 
de Brahmaji, que foi instruído pessoalmente pelo Senhor, ou“ na 
sucessão discipular de Arjuna, a quem o Senhor instruiu pessoalmen- 
te, dando o:Bhagavad-gitã. Ele aceita esta declaração do Senhor: 
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aham sarvasya prabhavo 
mattah sarvam pravartate 
itimaivã bhajante mam 
budhã bhãva-samanvitah 
(Bg: 10.8) 


O Senhor é a fonte que origina todas as emanações, e tudo o-que é 
criado, mantido e aniquilado existe através da energia do Senhor. O 
homem sensato que tem este conhecimento é erudito de verdade, é 
por conseguinte ele se torna um devoto puro'do Senhor, ocupado 'no 
transcendental serviço amoroso ao Senhor. 

Embora os reflexos da energia do Senhor apresentem várias ilu- 
sões aos olhos das pessoas que têm um pobre fundo de conhecimen- 
to, a pessoa sensata sabe com clareza que o Senhor, através de Suas 
diferentes energias, pode agir mesmo distante, bem distante, fora-do 
alcance de nossa visão, assim como o fogo pode difundir calor e luz 
vindos-de um lugar distante. Com as seguintes palavras, a ciência 


médica dos sábios antigos, conhecida como o Ayur-veda, aceita em 
definitivo a supremacia do Senhor: 


Jjagad-yoner anicchasya 
cid-ânandaika-rápinah 

pumso 'sti prakrtir nityã 
praticchayeva bhasvatah 


acetanâpi caitanya- 
yogena paramãtmanah 

akarod visvam akhilam 
anityam nãtakakrtim 


Existe uma Pessoa Suprema que é-o progenitor desta manifestação 
cósmica e cuja energia age como prakrti, ou a natureza material, 
ofuscante como um reflexo. Com esta ação ilusória de prakrti, até 
mesmo a matéria morta passa a movimentar-se por meio da-coope- 
ração da energia viva do Senhor, e aos olhos-ignorantes o mundo 
material aparece como uma representação dramática. A pessoarig- 
norante, portanto, pode ser até mesmo um cientista ou fisiologista 
representando no drama de prakrti, mas a pessoa sensata sabe que 
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prakrti é a energia ilusória do Senhor. Com essa conclusão, como se 
confirma no Bhagavad-gitã, fica evidente que as entidades vivas 
também são uma manifestação da energia superior do Senhor (parã 
prakrti), assim como o mundo material é uma manifestação da ener- 
gia inferior do Senhor (aparã prakrti). A energia superior do Senhor 
não pode estar no mesmo nível de igualdade com o Senhor, embora 
haja pouquíssima diferença entre a energia e o possuidor da ener- 
gia, ou o fogo e o calor. O fogo possui calor, mas calor não é fogo. 
Esta simples verdade não é compreendida pelo homem dotado de um 
pobre fundo de conhecimento que chega a alegar que o fogo e o calor 
são a mesma coisa. Esta energia do fogo (a saber, o calor) é aqui 
explicada como:sendo um reflexo, e não diretamente-o fogo. Portan- 
to, a energia viva representada pelas entidades vivas é o reflexo do 
Senhor, e nunca o próprio Senhor. Sendo o reflexo do Senhor, a exis- 
tência da entidade viva depende do Senhor Supremo, que é a luz 
original. Esta energia material pode ser comparada à escuridão, pois 
na verdade ela é escuridão, e as atividades das entidades vivas na es- 
curidão são reflexos da luz original: © Senhor deve ser compreendi- 
do dentro do contexto deste verso: A não-dependência de ambas as 
energias do Senhor é explicada como mãyã, ou ilusão. Ninguém pode 
solucionar a escuridão da ignorância com o simples reflexo da luz. 
Do mesmo modo, ninguém pode sair da existência material com o 
simples reflexo da luz apresentado pelo homem comum; é preciso 
receber a luz da própria luz original. O reflexo da luz do sol na es- 
curidão é incapaz de afastar a escuridão, mas a luz que vem direta- 
mente do Sol pode eliminar toda a escuridão. Ninguém pode ver as 
coisas numa sala escura. Por isso, uma pessoa no escuro tem medo 
de cobras e escorpiões, embora esses seres talvez não estejam pre- 
sentes. Mas com uma luz, podem-se ver claramente os objetos da 
sala, e logo some o medo das cobras e escorpiões. Portanto, todos 
devem refugiar-se na luz do Senhor, que se manifesta como o Bha- 
gavad-gitã ou o Srimad-Bhãgavatam, e não na luz refletida que não 
está em contato com o Senhor. Ninguém deve ouvir o Bhagavad-gitã 
ou o Srimad-Bhãgavatam narrados por uma pessoa que não acredi- 
ta na existência do Senhor. Semelhante pessoa já está condenada, 
e quem de alguma maneira se associa com essa pessoa condenada 
também acaba sendo condenado. 

Segundo o Padma-Purâãna, dentro do âmbito material há inúmeros 
universos materiais, e todos eles são cheios de escuridão. Qualquer 
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ser vivo, começando pelos Brahmãs (há incontáveis Brahmãs em in- 
contáveis universos) e indo até à insignificante formiga, todos nascem 
na escuridão, e é preciso o Senhor lhes dar verdadeira luz-para que 
possam vê-1O diretamente, assim como o'Sol só pode ser visto pela 
luz direta do sol; Nenhuma lâmpada ou archote feitos pelo homem, 
não importa quão poderosos sejam, podem ajudar alguém a ver o 
Sol. O Solrevela a si mesmo. Portanto, a ação das diferentes ener- 
gias do Senhor, ou da própria Personalidade de Deus, pode ser per- 
cebida através da luz manifestada pela misericórdia imotivada do 
Senhor. Os impersonalistas dizem que Deus não pode ser visto. Deus 
pode ser visto através da luz de Deus e não por meio de especulações 
feitas pelo homem. Aqui se menciona especificamente esta luz como 
vidyãt, que é uma ordem que o Senhor dá a Brahmã. Esta ordem dire- 
ta do Senhor é uma manifestação de Sua energia interna, e esta ener- 
gia particular é o meio de ver o Senhor face a face. Não só Brahmã, 
mas qualquer um a quem o Senhor concede uma graça e possa ver 
essa misericordiosa energia direta interna pode também entender a 
Personalidade de Deus sem nenhuma especulação mental. 


VERSO 35 


am maia qu GAGIAAAS | 
freedom AO a derem RUI 


yathã mahânti bhiitâni 
bhūteşūccāvaceşv anu 

pravistâny apravistâni 
tathã tesu na tesv aham 


yathã—assim como; mahânti-—universais; bhútâni—os elemen- 
tos; bhiitesu ucca-avacesu—nos minúsculos e nos gigantescos; anu— 
depois de; pravistâni—terem entrado; apravistâni—não terem en- 
trado; tathã—assim; tesu-—neles; na—não; tesu-—neles; aham-—Eu 
mesmo. 


TRADUÇÃO 
Ó Brahmã, por favor; fica sabendo que os elementos univer- 
sais entram no cosmos e ao mesmo tempo não entram no cosmos; 
de modo semelhante, Eu mesmo também existo dentro de todas 
as coisas criadas, e ao mesmo tempo estou fora de tudo. 
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SIGNIFICADO 

Os grandes elementos da criação: material, a saber, terra, água, 
fogo, ar e éter, todos entram no corpo-de todas as entidades mani- 
festas — os mares, as montanhas, os seres aquáticos, as plantas, os 
répteis, as ayes, os animais selvagens, 'os seres humanos, os semi- 
deuses e todos os seres que se manifestaram materialmente — e ao 
mesmo tempo esses elementos têm situação: diferente. No nível de 
consciência desenvolvida, o ser humano pode estudar as ciências fi- 
siológica e física, mas os princípios básicos dessas ciências são apenas 
os-elementos materiais e nada mais. O corpo do-ser humano e o corpo 
da montanha, bem como os corpos dos semideuses, incluindo Brahma, 
são todos feitos com os mesmos ingredientes — terra, água, etc. —, 
eao mesmo tempo os elementos estão além do corpo; Os elementos 
foram criados primeiro, e por isso depois entraram na constituição 
corpórea, mas em-ambas as circunstâncias eles entraram no cosmos e 
também não entraram. De modo semelhante, o Senhor Supremo, por 
intermédio de Suas diferentes energias, a saber, a interna e a externa, 
está dentro de tudo no cosmos manifesto, e ao mesmo tempo Ele está 
fora de tudo, situado no reino de Deus (Vaikunthaloka), como já foi 
descrito antes. Nas seguintes palavras, o Brahma-sarmhitã (5.37) men- 
ciona isto com muito apuro: 


ânanda-cinmaya-rasa-pratibhávitâbhis 
tâbhir ya eva nija-rupatayã kalâbhih 

goloka eva nivasaty akhilâtma-bhiito 
govindam âdi-purusam tam aham bhajâmi 


“Adoro a Personalidade de Deus, Govinda, que, pela expansão de 
Sua potência interna de existência, conhecimento e bem-aventurança 
transcendentais, desfruta em Sua própria forma e em formas expan- 
didas. Ao mesmo tempo, Ele entra em cada átomo da criação.” 
Esta expansão. de, Suas, partes plenárias é também explicada mais 
definitivamente no mesmo Brahma-samhitã (5.35) como segue: 


eko “py asau racayitum jagad-anda-kotim 
yac-chaktir asti jagad-anda-cayã yad-antah 

andântara-stha-paramânu-cayântara-stham 
govindaim âdi-purusarn tam aharn bhajâmi 
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“Adoro a Personalidade: de Deus, Govinda, que, por intermédio de 
uma de Suas porções plenárias, entra na existência de cada universo 
e de cada partícula dos átomos e assim manifesta ilimitadamente em 
todaa criação material Sua energia infinita.” 

Os impersonalistas podem imaginar ou mesmo perceber que o 
Brahman Supremo é assim onipenetrante, e por isso concluem que 
não é possível Sua forma pessoal. E nisto está o mistério do'conhe- 
cimento transcendental a respeito dEle. Este mistério é otranscen- 
dental amor a Deus, e quem está impregnado: desse transcendental 
amor por Deus não tem nenhuma dificuldade em ver a Personali- 
dade de Deus em cada átomo e em cada objeto móvel ou inerte. E ao 
mesmo tempo ele pode ver a Personalidade de Deus em Sua própria 
morada, Goloka, desfrutando passatempos eternos com Seus associa- 
dos eternos, que são também expansões de Sua existência transcen- 
dental. Esta visão é o verdadeiro mistério do conhecimento espiritual, 
como o Senhor declara logo no início (sarahasyam tad-angam ca). 
Este mistério é a parte mais confidencial do conhecimento sobre o 


Supremo, e é impossível que os especuladores mentais façam essa 
descoberta, valendo-se de ginástica intelectual. O mistério pode ser 
revelado através do seguinte processo que Brahmãji recomenda em 
seu Brahma-samhitã (5.38): 


premáãiijana-cchurita-bhakti-vilocanena 
santah sadaiva hrdayesu vilokayanti 

yam Syâmasundaram acintya-guna-svarâpam 
govindam âdi-purusam tam aham bhajami 


*“Adoro a Personalidade de Deus original, Govinda, a quem os de- 
votos puros, com seus olhos untados com bálsamo do amor a Deus, 
sempre observam dentro de seus corações. Este Govinda, a Persona- 
lidade de Deus original, é Syâmasundara: com todas: as: qualidades 
transcendentais."” 

Portanto, embora esteja presente em cada átomo; a Suprema Per- 
sonalidade de Deus talvez não seja visível aos especuladores áridos; 
entretanto, o mistério é revelado diante dos olhos dos devotos puros 
porque seus olhos estão untados com o amor a Deus. E este amor a 
Deus: só pode ser atingido com a prática do transcendental serviço 
amoroso ao Senhor, e:com nenhum outro processo. A visão que Os 
devotos possuem não é comum; é purificada através do processo do 
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serviço devocional, Em outras palavras, assim como os elementos 
universais estão dentro e fora, do mesmo modo, o nome, a forma, 
a qualidade, os passatempos, o séquito, etc. do Senhor, como são 
descritos nas escrituras reveladas ou como existem nos Vaikuntha- 
lokas, situados muito, muito além da manifestação cósmica material, 
e de fato sendo televisionados:no coração do devoto. O homem com 
um pobre fundo: de: conhecimento não pode compreender, embora 
através da ciência material a televisão permita: que se vejam coisas 
muito distantes. Na verdade, a pessoa espiritualmente: desenvolvida 
consegue ter sempre refletida em seu coração a televisão do reino de 
Deus. Este é o mistério do conhecimento acerca da Personalidade de 
Deus. 

O Senhor pode ajudar cada uma libertar-se (mukti) do cativeiro 
da existência material, no entanto, Ele raramente privilegia alguém 
concedendo-lhe amor por Deus, como Nãrada confirma (muktim da- 
dhātivkarhicit sma na bhakti-yogam '). Este transcendental serviço 
devocional ao Senhor é tão maravilhoso que-a ocupação mantém o 
devoto merecedor sempre absorto em atividades psicológicas, sem 
afastar-se do contato com o Absoluto: Assim, o amor a Deus, desen- 
volvido-no coração do devoto, é-um grande mistério. Anteriormen- 
te, Brahmãji disse a Nãrada que seus desejos (de Brahmãji) nunca 
deixam de ser satisfeitos porque ele vive absorto no transcendental 
serviço amoroso ao Senhor; tampouco ele tem em seu coração algum 
desejo que não seja-o transcendental serviço ao Senhor. Esta é a be- 
leza e o mistério do processo de bhakti-yoga. Assim como o desejo 
do Senhor é infalível porque Ele é acyuta, do mesmo modo, os dese- 
jos dos devotos que prestam transcendental serviço ao Senhor também 
são acyuta, infalíveis. Entretanto, é muito difícil que compreenda 
isto'o leigo que não conhece o mistério do serviço devocional, assim 
como é muito difícil conhecer o poder da pedra filosofal. Assim como 
é raro encontrar a pedra filosofal, também é raro ver um devoto puro 
do Senhor, até mesmo entre milhões de almas liberadas (kotisv api 
mahâmune). Dentre todas as espécies de perfeições alcançadas através 
do processo de conhecimento, a perfeição ióguica no serviço devo- 
cional-é a mais elevada e também a mais misteriosa de todas, inclu- 
sive mais misteriosa -do que as- oito espécies de perfeição mística 
alcançadas através do processo de atividades ióguicas. Portanto, no 
Bhagavad-gitã (18.64), o Senhor aconselha Arjuna sobre esta bhakti- 
yoga: 
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sarva-guhyatamam bhiiyah 
Srnu me paramam vacah 


“Simplesmente volta a ouvir-Me enquanto falo sobre a parte mais 


confidencial das instruções do Bhagavad-gitã”" Com as seguintes 
palavras, Brahmãji fez a Nãrada a mesma confirmação: 


idam bhãgavatam nâma 
yan me bhagavatoditam 

sangraho "yam vibhiitinam 
tvam etad vipulikuru 


Brahmaãji disse a Nãrada: *“Tudo o que te falei sobre o Bhãgavatam 
me foi explicado pela Suprema Personalidade de Deus, e estou acon- 
selhando-te a expandir com esmero esses tópicos para que as pessoas 
tenham facilidade em compreender a misteriosa bhakti-yoga através 
do transcendental serviço amoroso ao Senhor.” Deve-se notar aqui 
que o próprio Senhor revelou a Brahmaji o mistério da bhakti-yoga. 
Brahmãji explicou-o mesmo mistério a Nãrada, Narada explicou-o a 
Vyãsa, Vyása explicou-o a Sukadeva Gosvâmi, e este mesmo conheci- 
mento é transmitido na legítima cadeia da sucessão discipular..Quem 
for bastante afortunado para receber o conhecimento na transcenden- 
tal sucessão discipular com certeza terá a oportunidade de compreen- 
der o mistério do Senhor e do Srimad-Bhãgavatam, a encarnação 
sonora do Senhor. 


VERSO 36 


gorda Aei TARTA: 
o e a anaa e 


anvaya-vyatirekabhyâm - 
yat syãt sarvatra sarvadã 


etãâvat-—até este ponto; pauiterficoerto; jijñāsyam—deve ser ingi 


iaia Eu; anvaya—diretamente; arrecadados 
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yat-—tudo aquilo; syat-—que seja; sarvatra-—em todo o espaço e 
tempo; sarvadã-—em todas as-circunstâncias. 


TRADUÇÃO 
A pessoa que busca a Suprema Verdade Absoluta, a Persona- 
lidade de Deus, deve decerto empreender essa busca em todas as 
circunstâncias, em todo o espaço e tempo, tanto direta quanto 
indiretamente, até este ponto. 


SIGNIFICADO 

Desvendar o mistério da bhakti-yoga, como se explicou no verso 
anterior, é a última fase de todas as indagações ou o objetivo máximo 
do 'indagador. Todos estão buscando a auto-realização de diferentes 
maneiras' pela karma-yoga; pela jfiâna-yoga, pela dhyâna-yoga; pela 
rãja-yoga, pela bhakti-yoga, etc. Ocupar-se em auto-realização é uma 
responsabilidade de toda entidade viva de consciência desenvolvi- 
da. Quem tem consciência desenvolvida com certeza faz indagações 
sobre o mistério do eu, sobre a situação cósmica'e os problemas da 
vida, em todas as esferas e campos — social, político, econômico, 
cultural, religioso, moral, etc. — e em seus diferentes ramos. Mas 
aqui'se explica'a meta de todas essas indagações. 

Avfilosofia'doVedanta-siitra começa com esta pergunta sobre a 
vida eo Bhãgavatam dá a essas indagações toda essa resposta que 
esclarece o mistério de-todas as indagações. O Senhor Brahmã queria 
ser perfeitamente instruído pela Personalidade de Deus, é eis a res- 
posta do Senhor, concluída em quatro versos concisos, de aham eva 
até este verso, etâvad eva. Este é O final de todos os processos de 
auto-realização. Os homens não sabem que a meta última da vida é 
Visnu, ou a Suprema Personalidade de Deus, pois estão confundidos 
pelo reflexo ofuscante na escuridão, e nesse caso todos estão entran- 
do na região mais escura da existência material, impelidos pelos sen- 
tidos descontrolados. Toda a existência material surgiu por causa do 
gozo dos sentidos, desejos baseados principalmente no desejo sexual, 
e o resultado é que apesar de todo o avanço do conhecimento, a meta 
final de todas as atividades das entidades vivas é o gozo dos sentidos. 
Mas aqui está a verdadeira meta da vida, e todos devem conhecê-la, 
fazendo perguntas a um mestre espiritual autêntico, versado na ciência 
da'bhakti-yoga, ou a uma personalidade que leva uma vida Bhãgava- 
tamTodos se ocupam em fazer várias indagações sobre as escrituras, 
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mas O Srimad-Bhãgavatam dá as respostas a todos os vários estudan- 
tes da auto-realização: este objetivo último da vida não será alcança- 
do sem muito esforço ou perseverança. Quem se interessa em fazer 
essas sinceras indagações deve dirigir-se ao mestre espiritual autên- 
tico que está na sucessão discipular de Brahmãji, e esta é-a orien- 
tação dada aqui. Porque o mistério foi revelado diante-de Brahmãji 
pela Suprema Personalidade de Deus, o mistério de todas essas per= 
guntas sobre a auto-realização deve ser apresentado a semelhante 
mestre espiritual, que, como representante direto do Senhor, é reco- 
nhecido nessa sucessão discipular. Semelhante mestre espiritual genuí- 
no é capaz de deixar tudo claro, mostrando provas diretas e indiretas 
contidas nas escrituras reveladas. Embora'todos sejam livres para con- 
sultar as escrituras reveladas e saber o que elas dizem a este respeito, 
entretanto é preciso orientação de um mestre espiritual genuíno, 'e 
este verso faz esta referência: O mestre espiritual genuíno é o: repre- 
sentante mais íntimo: do Senhor; eao recebera instrução: do mestre 
espiritual é preciso ter o mesmo espírito que teve: Brahmaji ao-recé- 
bê-la da Personalidade de Deus; Senhor-Krsna. O mestre'espiri 
tual genuíno que está nesta cadeia de sucessão discipular autêntica 
jamais alega que é o próprio Senhor, embora esse mestre espiritual 
seja maior do que o Senhor no sentido 'de-que, usando a experiência 
que ele pessoalmente põé em prática; ele podedar a todos o Senhor. 
O Senhor não pode ser encontrado simplesmente através da educação 
ou de um invejável cérebro prolífico, mas: com certeza Ele pode ser 
encontrado pelo estudante sincero através do meio transparente do 
mestre espiritual genuíno; 

As escrituras reveladas dão orientação diretamente com esta fina- 
lidade, porém, como estão cegas por causa do fulgurante reflexo na 
escuridão, as entidades vivas: confusas são incapazes de encontrar 
a verdade das escrituras reveladas. Por exemplo, no Bhagavad-gitã 
toda a orientação parte em direção à Personalidade de Deus, o Senhor 
Sm Krsna, porém, cómo falta um mestre espiritual autêntico na linha 
de Brahmaji ou alguém que ouça diretamente como Arjuna, o conhe- 
cimento revelado sofre diferentes: distorções produzidas por muitas 
pessoas não autorizadas que apenas querem satisfazer seus próprios 
caprichos. Sem-dúvida, o Bhagavad-gitã é aceito como-uma das es- 
trelas mais brilhantes no horizonte -do céu espiritual, no entanto, as 
interpretações deste grande livro dé conhecimento têm sido distoreis 
das tão grosseiramente que todo estudante-do Bhagavad-gitã continua 
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na mesma escuridão em que predominam os fulgurantes reflexos ma- 
teriais. Esses estudantes dificilmente são iluminados: pelo Bhagavad- 
gitā. No:Gītā; praticamente se transmite a mesma instrução dos quatro 
versos primordiais:do Bhāgavatam, mas, por estarem na moda inter- 
pretações erradas feitas por pessoas não autorizadas, ninguém pode 
alcançar a conclusão última. No Bhagavad-gitã (18.61) afirma-se cla- 
ramente: 
isvarah sarva-bhitânâm 
hrd-dese "rjuna tisthati 
bhrâmayan sarva-bhiitâni 
yantrārūdhāni māyayā 


O Senhor está situado nos corações de todos os seres vivos (como 
Paramãtma), e no mundo material Ele controla todos eles por inter- 
médio da ação de Sua energia externa. Por isso, menciona-se com 
clareza que o Senhor é o controlador supremo e que as entidades 
vivas são controladas pelo Senhor. No mesmo Bhagavad-gitã (18.65), 
o Senhor dá a seguinte orientação: 


man-manã bhava mad-bhakto 
mad-yãji mãrm namaskuru 

mãm evaisyasi satyam te 
pratijâne priyo 'si me 


Neste verso do Bhagavad-gitã, fica claro que o Senhor orienta que a 
pessoa deve pensar em Deus e ser devoto do Senhor, adorar o Senhor 
eroferecer todas as reverências ao Senhor Krsna. Tomando essa ati- 
tude, o devoto sem dúvida regressará ao Supremo, regressará ao lar. 

Afirma-se indiretamente que toda a estrutura social védica da so- 
ciedade humana é construída de maneira: tal que todos ajam como 
parte integrante do'corpo completo do Senhor. A classe dos homens 
intéligentes, ouosbrãhmanas, está situada no rosto do Senhor; -a 
classe dos homens administradores, os ksatriyas, situa-se nos braços 
do Senhor; a classe dos homens produtores, os vaisyas, situa-se na 
cintura do Senhor; ea classe dos homens trabalhadores, os sudras, 
está situada nas pernas do Senhor. Portanto, a estrutura social com- 
pleta é o corpo do Senhor, e todas as partes do corpo, a saber, os 
brãhmanas, os ksatriyas, os vaisyas e os Sadras, destinam-se-a servir 
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em conjunto todo o corpo do Senhor; caso contrário, as partes tornam- 
se inadequadas para se coordenarem com a consciência suprema de 
unidade. A consciência universal é de fato alcançada através do 
serviço coordenado: que todas as pessoas envolvidas prestam à Su- 
prema Personalidade de Deus, e só isto pode garantir a perfeição 
total. Por conseguinte, nem mesmo os grandes cientistas, os grandes 
filósofos, os grandes especuladores mentais, os grandes políticos, os 
grandes industriais, os grandes reformadores sociais, etc. podem dar 
algum alívio à inquieta sociedade do mundo material porque eles não 
conhecem o segredo do sucesso mencionado neste verso do Bhãga- 
vatam, à saber, que é preciso conhecer q mistério da bhakti-yoga. No 
Bhagavad-gitã (7.15) também se diz: 


na mãm duskrtino miidhãh 
prapadyante narâdhamãh 

miyayã 'pahrta-jhânã 
ãsuram bhâvam asritah 


Porque os pretensos grandes líderes da sociedade humana ignoram 
este grande conhecimento da bhakti-yoga e, ocupados em atos ignó- 
beis, vivem buscando o gozo dos sentidos, confundidos pela energia 
externa do Senhor, eles obstinadamente se rebelam contra a supre- 
macia da Suprema Personalidade de Deus e jamais concordam em 
render-se a Ele porque são tolos, e o tipoimais baixo deseres huma- 
nos. Esses descrentes e infiéis talvez sejam muito educados do ponto 
de vista material, mas na verdade são os maiores tolos do mundo 
porque, pela influência da natureza material externa, toda a sua apa- 
rente aquisição de conhecimento tornou-se nula e vazia. Portanto, 
dentro desse contexto, todo o avanço: de conhecimento está sendo 
inutilizado por cães e gatos que lutam entre si em busca de gozo dos 
sentidos, e toda a aquisição de conhecimento em ciência, filosofia, 
belas artes, nacionalismo, desenvolvimento: econômico, religião e 
outras importantes “atividades está sendo: desperdiçada porque são 
como vestes de um cadáver. Não há utilidade no pano utilizado para 
cobrir um caixão: de defunto, pois ele só serve para arrancar falsos 
aplausos do público ignorante. O Srimad-Bhãgavatam, portanto, não 
se cansa de dizer que sem alcançar a posição de bhakti-yoga; todas 
as atividades da sociedade humana devem ser consideradas fracassos 
absolutos. Está dito: 
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parãbhavas tâvad abodha-játo 
yãvan na jijhiâsata ãtma-tattvam 
yāvat kriyās tāvad idam mano vai 
karmãtmakam yena sarira-bandhah 
(Bhãg. 5.5.5) 


Enquanto a pessoa não passar a indagar sobre a auto-realização, todas 
as atividades materiais, por maiores que sejam, são diferentes espé- 
cies dè derrota porque a meta da vida humana não'é alcançada com 
essas atividades indesejáveis e improfícuas. A função do corpo hu- 
mano é libertar-se do cativeiro material, mas enquanto alguém esti- 
ver deveras absorto em atividades materiais, sua mente estará agitada 
no redemoinho da matéria, e assim ele continuará aprisionado em 
corpos materiais, vida após vida. 


evam manah karma-vasam prayuikte 
avidyayãtmany upadhiyamâne 
pritir na yâavan mayi vasudeve 
na mucyate deha-yogena távat, 
(Bhãg. 5.5.6) 


É a mente que gera diferentes espécies de corpos nos quais a pessoa 
sofre diferentes espécies de dores materiais. Portanto, enquanto a 
mente estiver absorta em atividades fruitivas, entende-se que a mente 
está absorta'em ignorância, e assim é certo que a pessoa se sujeitará 


ao cativeiro material em diferentes corpos reiteradas vezes até desen- ` 


volver amor transcendental por Deus, Vasudeva, a Pessoa Suprema. 
Absorver-se no nome, qualidade, forma e atividades transcendentais 
da Pessoa Suprema, Vasudeva, 'significa mudar a atitude mental, tro- 
cando à matéria pelo conhecimento absoluto, que conduz a pessoa ao 
caminho da percepção absoluta e assim a liberta do cativeiro do con= 
tato material e dos aprisionamentos em diferentes corpos materiais. 
Srila Jiva Gosvami Prabhupada, portanto, comenta as palavras sar- 
vatra sarvadã no sentido de que os princípios de bhakti-yoga, ou o 
serviço devocional ao Senhor, são apropriados em todas as circuns- 
tâncias; isto é, bhakti-yoga é tecomendada em todas as escrituras re- 
veladas, é praticada por todas as autoridades, é importante em todos 
os lugares, é útil em todas as causas e efeitos, etc. Em relação a todas 
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as escrituras reveladas, ele utiliza o Skanda Purâna para fazer sobre 
os tópicos de Brahmã e Nárada a seguinte citação: 


samsãre 'smin mahã-ghore 
janma-mrtyu-samâkule 

pijanam vâsudevasya 
tãrakam vadibhih smytam 


No mundo material, que está cheio de trevas e- perigos, nascimento, 
morte e diferentes ansiedades, o único meio pářa'sair do‘gránde'en+ 
redamento é aceitar o transcendental serviço devocional amoroso ao 
Senhor Vasudeva. Isto é aceito por todas as classes de filósofos. 

Srila Jiva Gosvâmi também cita outra passagem comum, encontra- 
da em três Purânas, a saber, o Padma Purâna, o Skanda Purâna e 
o Linga Purâna. O texto é o seguinte: 


âlodya sarva-sastrâni 
vicârya ca punah punah 

idam ekam sunispannam 
dhyeyo nãrãyanah sadã 


“Fazendo um exame minucioso de todas as escrituras reveladas e 
uma repetida avaliação delas, chega-se à conclusão de-que o Senhor 
Nãrãyana é a Suprema Verdade Absoluta, e então só Ele-deve ser 
adorado.” 

O Garuda Purãna também faz acerca dessa mesma verdade a se- 
guinte descrição indireta: 


pãram gato 'pi vedanam 
sarva-Sâstrârtha-vedy api 

yo na sarvesvare bhaktas 
tam vidyãt purusâdhamam 


“Muito embora alguém tenhaido até o outro lado detodos os Vedas, 
e embora-ele seja versado em todas as escrituras reveladas, se ele 
não for'um' devoto do Senhor Supremo, deverá ser considerado o 
mais baixo da humanidade.” De modo semelhante, indiretamente há 
também no $rimad-Bhãgavatam (5.18.12) a seguinte afirmação sobre 
isto: 
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yasyãsti bhaktir bhagavaty akificanã 
sarvair gunais tatra samâsate surãh 

harãv abhaktasya kuto mahad-gunã 
mano-rathenãsati dhãvato bahih 


Quem tem devoção inabalável à Suprema Personalidade de Deus 
deve ter todas as boas qualidades dos semideuses, mas por outro 
lado, quem não é devoto do Senhor deve estar pairando nas trevas da 
especulação mental e assim deve estar ocupado  naimpermanência 
material. O Srimad-Bhãgavatam (11.11.18) diz: 


sabda-brahmani nisnãto 
na nisnãyãt pare yadi 
sramas tasya srama-phalo 
hy adhenum iva raksatah 


“Alguém talvez seja versado em toda a literatura transcendental vé- 
dica, mas se deixa de:conhecer o Supremo, deve-se então concluir 
que toda a sua educação:é como 'a carga colocada sobre uma besta 
ou como cuidar de uma vaca que não dá leite.” 

Igualmente, o transcendental serviço amoroso ao Senhor é um di- 
reito de todos, inclusive das mulheres, dos: sadras, das tribos sel- 
vagens, ou de-quaisquercoutros seres: vivos nascidosem condições 
pecaminosas. 


te vai vidanty atitaranti ca deva-mãyam 

stri-Sadra-hiina-Sabarã api pâpa-jivah 

yady adbhuta-krama-parãyana-silasiksãs 

tiryag-janã api kimu $ruta-dhãranã ye 
(Bhãg. 2.7.46) 


Os seres humanos mais:baixos poderão elevar-se ao nível mais ele- 
vado da vida devocional se forem treinados pelo mestre espiritual 
autêntico, versado no transcendental serviço amoroso ao Senhor. Se 
os-mais: baixos podem: atingir esse grau de: elevação, que ser dizer 
então dos-mais elevados, que são versados no conhecimento védi= 
co?A conclusão é que'o serviço devocional ao Senhor está aberto a 
todos, não importa quem seja. Esta é a confirmação de sua aplicação 
a todas as espécies de executores do serviço. 
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Por isso, ò serviço devocional ao Senhor, com conhecimento per- 
feito através do treinamento dado por um mestre espiritual autêntico, 
é aconselhado a todos, mesmo àqueles que ainda não atingiram apla- 
taforma humana. Isto se confirma no Garuda Purāņa como segue: 


kita-paksi-mrgânâm ca 
harau sannyasta-cetasâm 
ardhvâm eva gatim manye 
kim punar jñāninām nrnām 


“Se até mesmo os vermes, aves e animais selvagens têm garantida a 
elevação à vida de perfeição máxima caso se rendam por completo 
ao transcendental serviço amoroso ao Senhor, que se dizer então dos 
filósofos entre os seres humanos?” 

Portanto, não há necessidade de procurar candidatos com as qua- 
lidades adequadas à prática do serviço devocional ao Senhor. Mesmo 
que sejam bem-comportados ou mal treinados, cultos ou tolos, gros- 


seiramente apegados ou membros da ordem de vida renunciada, almas 
liberadas ou desejosas de obter a salvação, inexperientes ou peritos 
na prática do serviço. devocional, todos eles podem elevar-se à posi- 
ção suprema, executando serviço devocional sob a orientação apro- 
priada. Isto também se confirma no Bhagavad-gitã (9.30,32) como segue: 


api cet suduracãro 
bhajate mâm ananya-bhãk 
sâdhur eva sa mantavyah. 
samyag vyavasito hi sah 


máãrn hi pârtha vyapasritya 
ye “pi syuh pãpa-yonayah 

striyo vaisyãs tathã sudrãs 
te pi yânti param gatim 


Mesmo que alguém esteja plenamente afeito a toda espécie de atos 
pecaminosos, se por-acaso estiver ocupado no transcendental serviço 
amoroso ao Senhor, seguindo orientação apropriada, ele, sem dúvida 
alguma, deve ser considerado omais perfeito homem santo: E assim 
qualquer pessoa, seja o quedu quem for — mesmo uma mulher: caída, 
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um: trabalhador menos inteligente,um obtuso homem: de comércio, 
oumesmo um homem inferior a'todos estes — pode alcançaria per- 
feição mais:elevada da-vida, voltando ao lar, voltando ao Supremo, 
contanto que ele ou-ela se abrigue aos pés de lótus do Senhor com 
toda a seriedade. Esta seriedade sincera é a única qualificação que 
pode levar alguém ao nível de máxima perfeição na vida, e enquanto 
essa verdadeira seriedade não for despertada, existirá uma diferença 
entre limpeza e sujeira, erudição ou falta de-erudição, tendo como 
referência a avaliação. material. O fogo. é sempre fogo, e assim se 
alguém tocar o fogo, voluntária ou casualmente, o fogo agirá à sua 
própria maneira, sem discriminação. O princípio é: harir harati pã- 
pâni dusta-cittair api smrtah. O Senhor todo-poderoso pode eliminar 
do devoto todas as reações pecaminosas, assim como o Sol pode es- 
terilizar todas as espécies de infecções com seus raios poderosos. “A 
atração pelo gozo material não pode agir sobre um devoto puro do 
Senhor.” Há centenas è. milhares de aforismos nas escrituras revela- 
das. Atmaramas ca munayah: “Até mesmo as almas auto-realiza- 
das também sentem atração pelo transcendental serviço amoroso ao 
Senhor”. Kecit kevalayã bhaktyã vasudeva-parayanah: “Pelo simples 
fato de ouvir e cantar, a pessoa se torna um grande devoto do Senhor 
Vāsudeva’’. Na calati bhagavat-padáravindal lavanimisardham api 
sa vaisnavagryah: “A pessoa que não se afasta dos pés de lótus do 
Senhor um momento ou um segundo sequer deve ser considerada o 
maior de todos os vaisnavas”. Bhagavat-pãrsadatam prâpte mat- 
sevayã pratitam te: “Os devotos puros estão convictos de que alcan- 
garão associação da Personalidade de Deus, é assim vivem ocupados 
no transcendental serviço amoroso ao Senhor". Portanto, em todos 
os continentes, em todos os planetas, em todos os universos, o servi- 
go devocional ao Senhor, ou bhakti-yoga, é vigente, e esta é a decla- 
ração do Srimad-Bhagavatam é escrituras correlatas. Em todos os 
lugares quer dizer em toda parte da criação do Senhor. O Senhor 
pode ser servido com todos os sentidos, ou apenas com a mente. O 
brãhmana do Sul da Índia que serviu o Senhor, valendo-se apenas de 
sua mente, também entendeu de fato o Senhor. O sucesso está garan- 
tido para o devoto que ocupar por completo qualquer um: de seus 
sentidos'no modo do serviço devocional: É possível servir o Senhor 
com qualquer ingrediente, até mesmo o artigo mais 'comum — uma 
flor; uma folha, uma fruta ow um pouco de água, que-estão disponí- 
veis em-qualquer parte-do Universo e não custam nada — e assim 
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em todo o Universo o Senhor é servido pelas entidades dos univer- 
sos. Para servi-lO, basta ouvir, ou basta-cantar ou ler sobre Suas ati- 
vidades, ou basta então adorá-lO e aceitá-lO.. 

No Bhagavad-gitã, afirma-se que é possível servir o Senhor, ofe- 
recendo o resultado do próprio trabalho; não importa o que a pessoa 
faça. Em geral, os homens dizem que tudo o que eles fazem é ins- 
pirado por Deus, mas isto não é tudo. É preciso de fato trabalhar em 
prol-de Deus como servo de Deus; O Senhor diz no Bhagavad-gitã 
(9.27): 


yat karosi yad asnãsi 
yaj juhoşi dadāsi yat 
yat tapasyasi kaunteya 
tat kurusva mad-arpanam 


Faça o que quiser ou tudo o que tenha mais facilidade para fazer, 
coma qualquer refeição que prefira comer, sacrifique tudo o que 
puder sacrificar, dê toda'a caridade que puder dar, e faça toda a pe- 
nitência que puder fazer, mas tudo deve ser feito só para Ele. Se você 
negocia ou aceita algum emprego, aja em prol do Senhor. Tudo o que 
comer, você pode oferecer a sua refeição ao Senhor e ter certeza de 
que Ele vai devolver o alimento depois de Ele mesmo ter comido. 
Ele é o todo completo, e portanto todo alimento que Lhe é oferecido 
pelo devoto é aceito por:causa do amor do devoto, mas então é de- 
volvido como prasâda para o devoto para que ele fique feliz comen- 
do. Em outras palavras, seja um servo de Deus e viva em paz nesta 
consciência, e acabe voltando ao lar, voltando ao Supremo. 
Afirma-se no Skanda Purâna: 


yasya smrtyã ca namoktyã 
tapo-yajfia-kriyâdisu 

ninam sampirnatâm eti 
sadyo vande tam acyutam 


“Ofereço minhas reverências a Ele, o infalível, porque pelo simples 

fato de lembrar-se dEle ou vibrar Seu santo nome, a pessoa pode-al- 

cançar a perfeição de todas as penitências, sacrifícios ou atividades 

fruitivas, e este processo pode ser seguido em todo o Universo.” 
Está prescrito (Bhãg. 2.3.10): 
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akimah sarva-kâmo vã 
moksa-kâma udira-dhih 

tivrena bhakti-yogena 
yajeta purusam param 


“Esteja a pessoa cheia de desejos ou não tenha desejos, ela pode 
seguir este caminho da infalível bhakti-yoga para alcançar completa 
perfeição.” Ninguém precisa ficar ansioso para aplacar cada semi- 
deus ou deusa porque a raiz de todos eles é a Personalidade de Deus. 
Assim como derramando água na raiz da árvore alguém serve e vi- 
vifica todos os galhos e folhas, do mesmo modo, prestando serviço 
ao Senhor Supremo, a pessoa serve automaticamente a cada deus e 
deusa, sem esforço extrínseco. O Senhor é onipenetrante, e por con- 
seguinte o serviço a Ele também é onipenetrante. Este fato é corro- 
borado no Skanda Purâna como segue: 


arcite deva-devese 
Sankha-vakra-gadã-dhare 

arcitah sarva-devah syur 
yatah sarva-gato harih 


Quando o Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, que leva em 
Suas mãos uma concha,'um disco, maçae flor de lótus, é adorado, 
com certeza todos os outros semideuses são adorados automatica- 
mente porque Hari, a Personalidade de Deus, é onipenetrante. Por- 
tanto, em todos os casos, a saber, nominativo, objetivo, causativo, 
dativo, ablativo, possessivo e auxiliar, todos se beneficiam com este 
transcendental serviço amoroso ao Senhor. O homem que adora o 
Senhor, o próprio Senhor que é adorado, a causa pela qual o Senhor 
é adorado, a fonte de fornecimento, o lugar onde se faz tal adoração, 
etc. — tudo se beneficia com'essa ação: 

Mesmo durante a aniquilação do mundo material, pode-se aplicar 
o processo de bhakti-yoga. Kalena nastã pralaye vâniyam: o Senhor 
é adorado na devastação porque Ele impede que os Vedas sejam ani- 
quilados. Ele é adorado em cada milênio ou yuga. Como se diz no 
Srimad-Bhãgavatam (12:3:52): 


krte yad dhyâyato visnum 
tretâyam yajato makhaih 
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dvāpare paricaryāyām 
kalau tad dhari-kīrtanāt 


No Vişnu Purāna, estáescrito: 


sa hānis tan mahac chidram 
sa mohah sa ca vibhramah 

yan-muhiirtam ksanam vãpi 
vãsudevam na cintayet 


“Se mesmo por um momento Vasudeva, a Suprema Personalidade 
de Deus, não é lembrado, esta é a maior perda, esta é maior ilusão, 
e esta é amaior anomalia.” É possível adorar o Senhor em todas as 
fases da vida. Por exemplo, mesmo nos ventres de suas mães: Mahã- 
rãja Prahlada e Mahãrãja Pariksit adoraram o Senhor; mesmo em:sua 
tenra infância, tendo apenas cinco anos, Dhruva Mahãraja adorou o 
Senhor; mesmo em plena juventude, Maharaja Ambarisa adorou o 
Senhor; e mesmo na última fase de sua frustração é velhice, Mahãrâja 
Dhrtarâstra adorou o Senhor. Ajâmila adorou o Senhor até no mo- 
mento da morte, e Citraketu adorou o Senhor até mesmo no céu e no 
inferno. Afirma-se no Narasitnha Purâna que, assim'que começaram 
a cantar o santo nome do Senhor, os habitantes do inferno passa- 
ram a ser elevados do inferno para o céu. Durvásá Muni também 
apóia este ponto de vista: mucyeta yan-nâmny udite nãrako pi. “Pelo 
simples fato de cantar o santo nome do Senhor, os habitantes do in- 
ferno libertaram-se da perseguição que sofriam no inferno. Logo, a 
conclusão do Srimad-Bhãgavatam, a qual Sukadeva-Gosvâmi apre- 
sentou a Mahãrája Pariksit, é: 


etan nirvidyamânânâm 
icchatãm akuto-bhayam 

yoginarm nrpa nirnitam 
harer nāmānukīrtanam 


“SÓ rei, está definitivamente decidido que todos, a saber, aqueles que 
estão na ordem de vida renunciada, os místicos, e os desfrutadores 
do trabalho fruitivo, devem cantar sem medo o santo. nome do Senhor 
para alcançar o sucesso que desejam em seus empreendimentos." 
(Bhãg. 21.41) 
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Do mesmo modo, segundo a indicação indireta de várias passa- 
gens das escrituras reveladas: 

1. Embora seja versada em todos os Vedas e escrituras, se a pessoa 
não é um devoto do Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, ela 
deve ser considerada a mais baixa da humanidade. 

2. No Garuda Purâna, no Brhan-nãradiya Purâna e no Padma 
Purâna, repete-se a mesma coisa: Que adianta ter conhecimento vé- 
dico e fazer penitências se a pessoa não presta serviço devocional ao 
Senhor? 

3. Como pode alguém querer comparar milhares de prajapatis a 
um devoto do Senhor? 

4. Sukadeva Gosvâmi disse (Bhãg. 2.4.17) que o asceta, a pessoa 
muito munificente, a pessoa famosa, o grande filósofo, o grande ocul- 
tista, Ou-alguma outra pessoa só podem conseguir o resultado dese- 
Jjado-quando-se ocuparem a serviço do Senhor. 

5. Mesmo que um lugar seja mais glorioso do que o céu, se:lá não 
houver glorificação do Senhor de Vaikuntha ou de Seu devoto puro, 
deve-se abandoná-lo imediatamente. 

6: Para ocupar-se no serviço ão Senhor, o devoto puro recusa-se à 
aceitar todas as cinco diferentes espécies de liberação. 

A conclusão final, portanto, é que se devem proclamar sempre e 
em toda parte as glórias do Senhor. Todos devem ouvir sobre Suas 
glórias, cantar sobre Suas glórias e lembrar-se sempre de Suas glórias 
porque esta é a etapa de máxima perfeição na vida. Quanto ao traba- 
lho fruitivo, este se limita aum corpo que procura o desfrute; quanto 
à yoga, esta se limita à aquisição do poder místico; quanto à filosofia 
empirista, esta se limita à obtenção do conhecimento transcendental; 
e quanto ao conhecimento transcendental, este se limita à obtenção 
da salvação. Mesmo que sejam adotados, há toda possibilidade de 
discrepâncias no desempenho do tipo específico de funções. Mas a 
execução do transcendental serviço devocional ao Senhor não tem 
limites, tampouco existe omedo de cair. O processo automaticamen- 
te alcança a fase final pela graça do Senhor. Na fase preliminar do 
serviço devocional, aparentemente é necessário ter algum conheci- 
mento, mas nafase mais elevada não há necessidade desse conheci- 
mento.'O melhor e mais garantido caminho de progresso-é portanto 
ocupar-se em bhakti-yoga, serviço devocional puro. 

A nata ido -Srimad-Bhagavatam nos quatro slokas anteriores é às 
vezes espremida pelo impersonalista que quer apresentar diferentes 
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interpretações em seu favor, mas deve-se notar com atenção que os 
quatro slokas foram primeiramente descritos pela própria: Personali- 
dade de Deus, e assim o impersonalista não tem respaldo para entrar 
neles porque não tem nenhuma concepção acerca da Personalidade 
de Deus. Portanto, o impersonalista pode tentar extrair deles quais- 
quer interpretações, mas essas interpretações nunca serão aceitas por 
aqueles que aprendem com a sucessão discipular oriunda de Brahmã, 
como se esclarecerá nos próximos versos. Além disso, © sruti:con- 
firma que a Verdade Suprema Absoluta, a Personalidade de Deus, 
jamais Se revela a qualquer um que tenha falso orgulho de seu co- 
nhecimento acadêmico, O $ruti-mantra diz claramente (Katha Up. 
1223): 


nāyam ātmā pravācānena labhyo 
na medhayã na bahudhã śrutena 
yam evaisa vrmute tena labhyas 
tasyaisa dtmã vivrnute tanum svam 


O próprio Senhor explica todo o assunto, e quem não tem acesso ao 
Senhor em Seu aspecto pessoal raramente pode entender o significado 
do Srimad-Bhãgavatam sem ser ensinado pelos bhãgavatas na suces- 
são discipular. 


VERSO 37 


end ame A E 
amaA a Aga wif N3 


etan matam samatistha 
paramena samâdhina 

bhavãn kalpa-vikalpesu 
na vimuhyati karhicit 


etat-—esta; matam-—a conclusão; samãtistha-—permanece fixo; pa- 
ramena-—pela suprema; samãdhinã-—concentração da mente; bha- 
van-—tu mesmo; kalpa-—devastação intermediária; vikalpesu-—-na de- 
vastação final; na vimuhyati-—jamais confundirá; karhicit-—algo como 
a complacência. 
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TRADUÇÃO 
ó Brahmā, apenas segue esta conclusão mediante concentração 
fixada mente; e nenhum orgulho te perturbará, nem na devas- 
tação parcial nem na final, 


SIGNIFICADO 

Assim como o Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, 
resumiu todo o Bhagavad-gitã em apenas quatro versos, do Décimo 
Capítulo, começando com aham sarvasya prabhavah. Do mesmo 
modo o texto completo do Srimad-Bhãgavatam também foi resumido 
em quatro versos, a partir de aham evasam evâgre. Assim, o objetivo 
secreto da mais importante conclusão bhãgavata foi explicada pelo 
orador original do Srimad-Bhãgavatam, que foi também o orador 
original do Bhagavad-gitã, a Personalidade de Deus, o Senhor $ri 
Krsna. Há muitos gramáticos e argumentadores materiais não-devo- 
tos que tentaram apresentar falsas interpretações destes quatro versos 
do Sonae mas o próprio Senhor aconselhou Brahmã- 
Ji a não se desviar da conclusão fixa que o Senhor lhe ensinara. O 
Senhor foi o preceptor do núcleo do Srimad-Bhãgavatam apresen- 
tado em quatro versos, e foi Brahmã quem recebeu o conhecimento. 
A deturpação dada à palavra aham pelo malabarismo verbal do im- 
personalista não deve perturbar a mente dos seguidores estritos do 
Śrīmad-Bhāgavatam. O Śrīmad-Bhāgavatam é o texto da Personali- 
dade de Deus e de Seus devotos puros, que também são conhecidos 
como bhãgavatas, e nenhum estranho deve ter acesso a esta literatura 
confidencial do serviço devocional. Mas infelizmente, o impersona- 
lista, que não tem relação alguma com a Suprema Personalidade de 
Deus, às vezes tenta interpretar o Srimad-Bhãgavatam com seu pobre 
fundo de conhecimento em gramática e com especulação árida. Por 
isso, o Senhor adverte Brahmã (e, através de Brahmã, todos os futu- 
ros devotos do Senhor na sucessão discipular de Brahmã) que ninguém 
deve jamais se deixar desencaminhar pela conclusão dos supostos 
gramáticos ou por outros homens com pobre fundo de conhecimen- 
to, mas todos devem sempre dar à mente uma concentração perfeita 
através do sistema paramparã. Ninguém deve tentar dar uma nova 
interpretação recorrendo ao conhecimento mundano. E o primeiro 
passo, portanto, em harmonia com o sistema de conhecimento rece- 
bido por Brahmã, é aproximar-se de um guru autêntico que, como 
representante do Senhor, siga o sistema paramparã. Ninguém deve 
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tentar extrair seu próprio significado com o imperfeito conhecimento 
mundano. O guru, ou o mestre espiritual genuíno, é competente para 
ensinar ao discípulo o caminho correto, tomando como referência 
ao contexto de toda a literatura védica autêntica. Ele não tenta jogar 
com as palavras para confundir o estudante. O mestre espiritual ge- 
nuíno, através de suas atividades pessoais, ensina ao discípulo os 
princípios do serviço devocional. Sem serviço pessoal, a pessoa con- 
tinuaria vida após vida especulando como os impersonalistas e es- 
peculadores fastidiosos e não conseguiria chegar à conclusão “final. 
Seguindo as instruções que o mestre espiritual genuíno apresenta ba- 
seado nos princípios das escrituras reveladas, o estudante subirá ao 
plano do conhecimento completo, que se manifestará pelo desenvol- 
vimento do desapego ao mundo do gozo dos sentidos. Os altercado- 
res mundanos ficam surpresos com o fato de que alguém possa desa- 
pegar-se do mundo do gozo dos sentidos, e assim qualquer esforço 
para se fixar na compreensão a respeito de Deus parece-lhes misticis- 
mo. Este desapego do mundo sensório chama-se a fase de percepção 


brahma-bhiita, a fase preliminar da vida devocional transcendental 
(parã bhaktih). A fase de vida brahma-bhata também é conhecida 
como a fase ãtmãrâma; em que a pessoa tem completa auto-satisfa- 
ção e não deseja o mundo do gozo dos sentidos. Esta fase de satis- 
fação plena é a situação adequada para compreender o conhecimento 
transcendental acerca da Personalidade de Deus. O Srimad-Bhãgava- 
tam (1.2.20) afirma isto: 


evam prasanna-manaso 
bhagavad-bhakti-yogatah 

bhagavat-tattva-vijfiânam 
mukta-sangasya jayate 


Assim, na fase de vida completamente satisfeita, manifestada pelo 
completo desapego do mundo do 'gozo dos sentidos como resultado 
da prática do serviço devocional, a pessoa pode compreender a ciên- 
cia de Deus na fase liberada. 

Nesta fase de completa satisfação e desapego ao mundo sensório, 
é possível conhecer o mistério da ciência de Deus com toda a sua 
complexidade confidencial, e não através da gramática ou da espe- 
culação acadêmica. Porque Brahmã se qualificou para receber esse 
conhecimento, o Senhor teve prazer em revelar o propósito do: Srimad: 
Bhãgavatam. É possível que o Senhor dê a qualquer devoto que se 
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desapegou do mundo do gozo dos sentidos esta instrução direta, como 
se declara no Bhagavad-gitã (10:10): 


tesâm satata-yuktâanam 
bhajatârm priti-pirvakam 

dadâmi buddhi-yogara tam 
yena mãm upayânti te 


Aos devotos que se ocupam constantemente no transcendental serviço. 
amoroso ao; Senhor (priti-piirvakam), o. Senhor, por Sua imotivada 
misericórdia para com o devoto, dá instruções diretas para que o de- 
voto possa fazer total progresso no caminho de volta ao lar, de volta. 
ao Supremo. Portanto, ninguém deve. tentar entender estes quatro 
versos do Srimad-Bhagavatam através: da especulação mental, Ao 
contrário, pela percepção direta a respeito da Suprema Personalidade 
de Deus, a pessoa é capaz de compreender tudo sobre Sua morada, 
Vaikuntha, como viu-e experimentou Brahmaji. Essa percepção Vai- 
kuntha é possível a qualquer devoto do; Senhor situado na posição 
transcendental como resultado do serviço: devocional. 

No Gopála-tapani Upanigad ($ruti), afirma-se que gopa-veso me 
purusah purastãd âvirbabhuva: o Senhor apareceu diante de Brahmã 
como um vaqueiro, isto é, como a original Personalidade de Deus, o 
Senhor Sri Krsna, Govinda, que mais tarde; é descrito por Brahmãji 
em seu Brahma-samhitã (5.29): 


cintâmani-prakara-sadmasu kalpavrksa- 
laksavrtesu surabhir abhipãlayantam 

laksmi-sahasra-sata-sambhrama-sevyamaânam 
govindam âdi-purusam tam aham bhajâmi 


Brahmaji deseja adorar a original Personalidade de Deus, o: Senhor 
Sm Krsna, que reside nọ mais- elevado planeta Vaikuntha, conhecido 
como Goloka Vrndãvana, onde Ele costuma cuidar de vacas surabhi 
como-vaqueiro e onde-centenas e milhares de deusas da fortuna (as 
gopis) O servem com amor e respeito. 

Portanto, o Senhor Sri Krsna é a forma original do Senhor-Supre- 
mo-(krsnas tu bhagavân svayam). Isto também'fica claro nesta -ins- 
trução; A: Suprema Personalidade de Deus é o Senhor Krsna, e não 
diretamente Nārāyaņa ou os purusa-avatãras, que são manifestações 
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subsequentes. Por conseguinte, o Srimad-Bhãgavatam significa cons- 
ciência da Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Sri Krsna, tanto 
quanto o Bhagavad-gitã, o Srimad-Bhãgavatam é a representação 
sonora do Senhor. Logo, a conclusão é que'o Srimad-Bhãgavatam é 
a-ciência do Senhor, onde o Senhor e Sua morada são perfeitamente 
entendidos. 


VERSO 38 


“aa SA 
ereta srt a | 
qa TT STATE aeng: II 


sri-suka uvãca 
sampradisyaivam ajano 
janânarm paramesthinam 
pasyatas tasyatad ripam 
âtmano nyarunad dharih 


sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvāmī disse; sampradisya— 
dando instruções completas a Brahmãji; evam-—assim; ajanah—o 
Senhor Supremo; janânâm-—das entidades vivas; paramesthinam—ao 
líder supremo, Brahmã; pasyatah-—enquanto ele via; tasya—Sua; taí 
rúpam-—aquela forma transcendental; atmanah-—do Absoluto; nyaru- 
nat-—desapareceu; harih—o Senhor, a Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse a Mahárája Pariksit: A Suprema 
Personalidade de Deus, Hari, depois de ser visto em Sua forma 
transcendental, instruindo Brahmãji, o líder das entidades vivas, 
desapareceu. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, menciona-se claramente que o Senhor é ajanah, ou 
a Pessoa Suprema, e que Ele estava mostrando Sua 'transcendental 
forma (âtmano riapam) a Brahmãji enquanto Lhe instrufa o Srimad- 
Bhaãgavatam resumido a quatro versos. Ele é ajanah, ou a Pessoa 
Suprêma, entre janânam, “ou todas as pessoas. Todas as entidades 
vivas são pessoas individuais, -e entre todas essas pessoas, o Senhor 
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Hari é o supremo, como se confirma no'Sruti-mantra, nityo nityânam 
cetanas$ cetanânâm, Logo, não há lugar para aspectos impessoais 
no mundo transcendental, ao contrário do mundo material, onde há 
aspectos impessoais. Sempre que existe cetana, ou conhecimento, 
prevalece o aspecto pessoal. No mundo espiritual, tudo é cheio de 
conhecimento, e portanto tudo no mundo transcendental, a terra, a 
água, a árvore, a montanha, o rio, o homem, o animal, a ave — tudo 
— tem a mesma qualidade, 'a saber, cetana, e por conseguinte tudo 
lá é individual e pessoal. Como a suprema literatura védica, o $rimad- 
Bhãgavatam nos dá esta informação, e a Suprema Personalidade de 
Deus transmitiu-a pessoalmente“a-Brahmaji para que o líder das 
entidades vivas pudesse difundir a mensagem a todos no Universo a 
fim de ensinar o supremo conhecimento da bhakti-yoga. Por sua vez, 
Brahmaji instruiu a Nãrada, seu amado filho, a mesma mensagem do 
Srimad-Bhãgavatam, e Nãrada, por sua vez; deu a mesma instrução 
a Vyãsadeva, que também a ensinou a Sukadeva Gosvâmi. Através 
da graça de Sukadeva Gosvâmi e pela misericórdia de Mahãrãja Pa- 
riksit todos recebemos: 0: $rimad-Bhãgavatam perpetuamente para 
aprendermos a ciência da Absoluta Personalidade de Deus, o Senhor 
Krsna. 
VERSO 39 


aama A ARa: | 
ah ad aii a maeme 


antarhitendriyārthāya 
haraye vihitāñjalih 

sarva-bhitamayo visvarm 
sasarjedam sa pirvavat 


antarhita-—no desaparecimento; indriya-arthãya-—aà Personalidade 
de Deus, o objetivo de todos os sentidos; haraye—ao Senhor; vihita- 
afijalih—de mãos postas; sarva-bhiita—todas as entidades vivas; 
mayah-—cheio isvam-—o Universo; sasarja-—criou; idam--este; 
sah—ele (Brahmãji); párva-vat-—exatamente como antes. 





TRADUÇÃO 
Com o desaparecimento da Suprema Personalidade de Deus, 
Hari, que é o objeto de desfrute transcendental para os sentidos 
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dos devotos, Brahmã, de mãos postas, começou a recriar o Uni- 
verso, cheio de entidades vivas, como era antes. 


SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus, Hari, é o objetivo que satisfaz 
os sentidos de todas as entidades vivas. Tludidas pelo reflexo ofus- 
cante da energia externa, as entidades vivas adoram os sentidos ao 
invés de ocupá-los apropriadamente em satisfazer os desejos do Su- 
premo. 
No Hari-bhakti-sudhodaya (13.2), há o seguinte verso: 


aksnoh phalam tvâdrsa-darsanarin hi 
tanoh phalam tvadrsa-gatra-sangah 

jihva-phalam tvadrsa-kirtanam hi 
sudurlabhã bhagavatã hi loke 


“Ó devoto do Senhor, para alcançar -o objetivo do sentido da visão 


basta te ver, e tocar teu corpo satisfaz o contato corporal. A língua 
serve para glorificar tuas qualidades porque neste mundo é muito 
difícil encontrar-um devoto puro do Senhor.” 

Originalmente, foi com este propósito que a entidade viva recebeu 
seus sentidos, a saber, para ocupá-los no transcendental serviço amo- 
roso ao Senhor ou aos Seus: devotos, mas as almas condicionadas, 
iludidas pela energia material, foram cativadas pelo gozo dos senti- 
dos. Portanto, todo o processo da consciência de Deus presta-se a 
retificar as atividades condicionadas dos sentidos e voltar a ocupá-los 
no serviço direto ao Senhor. O Senhor Brahmã ocupou então Seus 
sentidos: no Senhor, recriando as entidades vivas condicionadas para 
agirem no Universo recriado. Este Universo material é então criado 
e aniquilado pela vontade do -Senhor.-Ele é criado para que a alma 
condicionada possa agir e voltar ao lar, voltar ao Supremo, e servos 
como Brahmãji, Naradaji, Vyasaji é seus companheiros dividem entre 
si a mesma tarefa do Senhor: recuperar as almas condicionadas do 
campo: do gozo dos sentidos e ajudá-las a retornar ao seu estado 
normal, no qual elas ocupam os sentidos no serviço ao Senhor. Ao 
invés de adotarem esse procedimento, isto é, converter as ações dos 
sentidos, os impersonalistas começaram a eliminar os sentidos. das 
almas condicionadas; e do Senhor também: Este é um tratamento 
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inadequado para as almas condicionadas. O estado doentio dos sen- 
tidos pode ser tratado coma cura do defeito, 'mas: não com a total 
eliminação dos sentidos. Quando há alguma doença nos olhos, eles 
devem ser curados para ver(apropriadamente. Arrancar os olhos não 
é tratamento. De modo. semelhante, toda a doença material baseia- 
se no processo do gozo dos sentidos, e para-a pessoa libertar-se do 
estado doentio é preciso que os sentidos passem a vera beleza do 
Senhor, ouvir Suas glórias e agir para Ele. Assim, Brahmãji voltou 
a criar as atividades universais. 


VERSO 40 


sera fra A À 
A RS R AET IRRI 


prajāpatir dharma-patir 
ekadā niyamān yamān 
bhadram prajânâm anvicchann 
àtisthat svãrtha-kamyayã 


prajã-patih—o antepassado de todas as entidades vivas; dharma- 
patih==o pai da vida religiosa; ekadã--certa vez; niyamân-=regras e 
regulações; yamãn-—princípios de controle; bhadram-—bem-estar; 
parjânâm-=dos seres vivos; anvicchan—desejando; aristhat-—situa- 
do; sva-artha-—interesse próprio; kãmyayã-—desejando assim. 


TRADUÇÃO 
Assim, certa vez o antepassado de todas as entidades vivas e o 
pai da religiosidade, o Senhor Brahmã, situou-se nos atos dos 
princípios reguladores, desejando o verdadeiro interesse para o 
bem-estar de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
Não:pode estar situado numa posição elevada quem não'se subme- 
teu a uma vida regulada por regras e regulações. Uma vida irrestri- 
tamente entregue ao gozo-dos sentidos é vida animal, eo Senhor 
Brahmã,a fim de ensinar todos os que se incluiriam na jurisdição de 
suas gerações, ensinou esses mesmos princípios segundo os-quais o 
controle dos sentidos é essencial para executar deveres mais elevados. 
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Ele desejou o bem-estar de todos como servos de Deus, e qualquer 
um que deseje o bem-estar dos membros de sua família e gerações 
deve levar uma vida moral e religiosa. 'A vida de princípios morais 
mais elevados é tornar-se devoto do Senhor porque o devoto puro do 
Senhor tem todas as boas qualidades do Senhor. Por outro lado, quem 
não é devoto do Senhor, mesmo que do ponto de vista mundano tenha 
muitas qualificações, não pode apresentar nenhuma qualidade que me- 
reça receber este nome. Os devotos puros do Senhor, como Brahmã 
e as pessoas na cadeia de sucessão discipular, não instruem seus su- 
bordinados sem antes colocarem em prática os seus próprios ensina- 
mentos. 


VERSO 41 


q ama: fra Reararateaaa: | 
PEN: NA SM A T IVO! 


tam nãradah priyatamo 
rikthâdânâm anuvratah 

susrisamânah silena 
prasrayena damena ca 


tam-—a ele; nãradah—o grande sábio Nãrada; priyatamah-—muito 
querido; riktha-adânâm—dos filhos herdeiros; anuvratah-—muito obe- 
diente; su$rasamânah—sempre pronto para servir; silena—por bom 
comportamento; prasrayena-—por mansidão; damena—por controle 
dos sentidos; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Nãrada, o mais querido dos filhos herdeiros de Brahmã, sempre 
pronto a servir seu pai, segue à risca as instruções dele, com seu 
comportamento exemplar, sua mansidão e controle dos sentidos. 


VERSO 42 


aai aaea eara mera: | 
ma a Aa iae 
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māyām vividişan vişnor 
mãyesasya mahã-munih 

mahã-bhãgavato rãjan 
pitararm paryatosayat 


mãyâm-—energias; vividisan—desejando conhecer; visnoh-—da Per- 
sonalidade de Deus; mãyã-isasya-—do mestre de todas as energias; 
mahã-munih-—o grande sábio; mahã-bhagavatah-—o primoroso de- 
voto-do Senhor; rãjan-ó rei; pitaram-—a seu pai; paryatosayat-— 
agradou- muito: 


TRADUÇÃO 
Nārada agradou muito a seu pai e desejou saber tudo sobre as 
energias de Visnu, o mestre de todas as energias, pois Nārada era 
o maior de todos os sábios e o maior de todos os devotos, ó rei. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Brahma, sendo o criador de todos os seres vivos do Uni- 
verso, é originalmente o pai de vários filhos famosos, como Daksa, 
os catuh-sanas e Nãrada. Em três departamentos do conhecimento 
humano disseminado pelos Vedas, a saber, trabalho fruitivo (karma- 
kanda), conhecimento transcendental (jiâna-kanda) e serviço devo- 
cional (upasanã-kanda), Devarsi Nãrada herdou de seu pai Brahmã 
o serviço devocional, mas Daksa herdou de seu pai o trabalho fruiti- 
vo, e Sanaka, Sanãtana, etc. herdaram de seu pai a informação sobre 
jfiâna-kanda, ou conhecimento transcendental. Mas dentre todos eles, 
Nárada é aqui descrito como o mais amado filho de Brahmã por causa 
do bom comportamento, obediência, mansidão e presteza em servir a 
seu pai. E Nãrada é famoso como o maior de todos os sábios porque 
é o maior de todos os devotos: Narada é o mestre espiritual de muitos 
devotos famosos do Senhor. Ele é 'o mestre espiritual de-Prahlada, 
Dhruva e Vyãsa, e também entre seus discípulos está Kirãta, o'caça- 
dor-de animais da floresta. Sua única ocupação é converter todos ao 
transcendental serviço amoroso ao Senhor. Portanto, todas estas ca- 
racterísticas de Nārada fazem dele o filho mais querido de seu pai, e 
tudo isto se deve ao fato de que Nãrada é um primoroso devoto do 
Senhor. Os devotos vivem ansiosos para saber sempre mais sobre o 
Senhor Supremo, o mestre de todas as energias. Como se confirma 
no Bhagavad-gitã (10.9): 
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mac-cittã mad-gata-prânã 
bodhayantah parasparam 

kathayantas ca mãrm nityam 
tusyanti ca ramanti ca 


O Senhor Supremo é ilimitado, e Suas energias são também ilimi- 
tadas. Ninguém pode conhecê-las-por-completo. Brahmãji, sendo a 
maior entidade viva neste Universo-e sendo: diretamente instruído 
pelo Senhor, na certa sabe mais do que qualquer um neste Universo, 
embora esse conhecimento possa ser incompleto. Logo, para fazer 
perguntas sobre o Senhor ilimitado a pessoa deve dirigir-se ao mestre 
espiritual na sucessão discipular de Brahmā, que desce dė Nārada 
para Vyãsa, de Vyãsa para Sukadeva'e assim por diante. 


VERSO 43 
g ama Aai Aai a | 


af: Rara a Traga MIC 


tustam nisâmya pitaram 
lokânãm prapitâmaham 

devarsih paripapraccha 
bhavān yan mânuprechati 


tuştam—satisfeito; nišämya—apőósver; pitaram—o pai; lokānām— 
de todo o Universo; prapitâmaham-—=o bisavô; devarşih—o grande 
sábio Nārada; paripapraccha—indagou; bhavān—tu mesmo; yat— 
como é; mã-—a mim; anuprechati—perguntando. 


TRADUÇÃO 
O grande sábio Nárada também fez perguntas minuciosas a 
seu pai Brahmã, o bisavô de todo o Universo, após vê-lo deveras 
satisfeito. 


SIGNIFICADO i 
O processo que consiste em a pessoa recorrer à alma auto-realiza- 
da para aprender com ela o conhecimento espiritual ou transcendental 
não é exatamente como fazer uma pergunta comum ao professor es- 
colar. Os professores escolares dos dias modernos são agentes pagos 
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para dar alguma informação, mas o mestre espiritual não é um funcio- 
nário pago. Nem pode ele transmitir instrução sem ser autorizado. No 
Bhagavad-gitã (4.34), o processo para compreender o conhecimento 
transcendental recebe a seguinte apreciação: 


tad viddhi pranipãtena 
pariprasnena sevayã 

upadeksyanti te jfiinam 
jfiâninas tattva-darSinah 


Parareceber o conhecimento transcendental transmitido pela pessoa 
auto-realizada, Arjuna foi aconselhado a praticar a rendição, fazer 
perguntas e prestar serviço: Receber conhecimento transcendental 
não é como trocar dólares; esse conhecimento deve ser recebido com 
o serviço ao mestre espiritual. Assim' como Brahmãji recebeu o co- 
nhecimento diretamente do Senhor depois que O satisfez muito, do 
mesmo modo, todos devem receber do mestre espiritual o conheci- 
mento transcendental, satisfazendo-o. A satisfação do mestre espiri- 
tual é o meio de assimilar o conhecimento transcendental. Ninguém 
pode compreender o conhecimento transcendental só porque se tornou 
um gramático. Os Vedas declaram (Svetasvatara Upanisad 6.23): 


yasya deve parã bhaktir 
yathã deve tathã gurau 

tasyaite kathitã hy arthãh 
prakasante mahãtmanah 


“Só àquele que tem inabalável devoção ao Senhor e ao mestre es- 
piritual é que o conhecimento transcendental automaticamente se re- 
vela.” Essa relação entre o discípulo é o mestre espiritual é eterna. 
Quem-agora é o discípulo é o próximo mestre espiritual. E:só pode 
ser um mestre espiritual genuíno e autorizado quem é estritamente 
obediente ao seu próprio mestre espiritual. Brahmaji, como» discípu- 
lo do Senhor Supremo, recebeu o verdadeiro conhecimento e trans- 
mitiu-o a seu querido discípulo Nãrada, e igualmente Nãrada, como 
mestre espiritual, passou este conhecimentoa Vyãsa e assim por 
diante: Portanto, o mestre espiritual e discípulo que: só observam for- 
malidades não são fac-símiles de Brahmã e Nárada'ou de Nãrada 
e Vyãsa. A relação entre Brahmã e'Nãrada é realidade, enquanto a 
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suposta formalidade é a relação entre o enganador e o enganado. Men- 
ciona-se claramente nesta passagem que Nãrada não 'só é bem-cóm- 
portado, manso e obediente, mas também autocontrolado. Quem não 
é autocontrolado, especificamente na vida sexual, não pode tornar-se 
discípulo nem mestre espiritual. A pessoa deve ter treinamento dis- 
ciplinar em controlar a fala, a ira, a língua, a mente, o estômago eos 
órgãos genitais: Quem controlou os sentidos específicos supracitados 
chama-se gosvâmi. Sem se tornar um gosvãmi, ninguém pode tomar- 
se um discípulo ou um mestre espiritual. O suposto mestre espiritual 
que não controla- os sentidos com certeza é um enganador, e o dis- 
cípulo desse suposto mestre espiritual é um enganado. o 

Ninguém deve pensar que Brahmājī éum bisavô mortọ, pois éesta 
a experiência que temos neste; planeta. Ele é o bisavô mais velho, e 
continua vivo, e-Nãrada também está-vivo. O Bhagavad-gitã men- 
ciona a idade dos habitantes do planeta Brahmaloka. Os habitantes 
deste pequeno planeta Terra dificilmente poderiam calcular até mesmo 
a duração de um dia de Brahmã. 


VERSO 44 


am g ANA qui ques l 
Tt ta STE Sta ga a, III 
tasmã idam bhagavatam 
purânam dasa-laksanam 
proktam bhagavatã prâha 
pritah putrãya bhiita-krt 


tasmai—logo a seguir; idam—este; bhagavatam-—as glórias do 
Senhor ou a ciência do Senhor; purânam—suplemento védico; dasa- 
laksanam-—dez características; proktam—descritas; bhagavatã-—pela 
Personalidade de Deus; prãha-=disse; pritah-—com; satisfação; pu- 
trãya—ao filho; bhiita-kri—o criador do Universo. 


TRADUÇÃO x 
Logo a seguir, o pai [Brahmã] com muita satisfação narrou a 
seu filho Nárada o texto védico suplementar, o Srimad-Bhãgava- 
tam, que foi descrito pela Personalidade de Deus e que contém 
dez características. 
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SIGNIFICADO 

Embora tenha sido falado em quatro versos, o Srimad-Bhãgavatam 
tinha dez características, que serão explicadas no próximo: capítu- 
lo; Nos quatro versos, primeiro:se-diz que o Senhor existia antes da 
criação, e assim o começo do Srimad-Bhãgavaram inclui o aforismo 
do Vedanta, janmãdy asya. Janmãdy asya é o começo, no entanto, os 
quatro versos em que se diz que o Senhor é a raiz de tudo o que exis- 
te, começando pela criação e indo até a morada suprema do Senhor, 
obviamente explicam as dez características. Ninguém deve interpre- 
tar erroneamente que o Senhor falou só quatro versos e que portanto 
todos os 17.994 versos restantes são inúteis: Como ficará claro no 
próximo capítulo, são necessários muitos versos só para explicar a 
contento-as dez características. Brahmaji também havia antes acon- 
selhado que Nãrada expandisse-a idéia que ouvira de Brahmãji. A 
Srila Rúpa Gosvami Sri Caitanya' Mahãprabhu transmitiu resumida- 
mente esta instrução, mas o discípulo Rúpa Gosvâmi a expandiu mui 
elaboradamente, e o mesmo assunto continuou sendo expandido por 
Jiva Gosvâmi e mais ainda por Sri Visvanatha Cakravarti Thakura. 
Nós estamos apenas tentando seguir os passos de todas estas autori- 
dades. Logo, o Srimad-Bhãgavatam não é como à ficção ordinária 
ou a literatura mundana. Sua força é ilimitada, e mesmo que alguém 
o expanda segundo sua própria capacidade, essa expansão nunca vai 
esgotar o assunto contido no Bhagavatam. O Srimad-Bhãgavatam, 
sendo a representação sonora do Senhor, é simultaneamente explicado 
em quatro versos e em quatro bilhões de versos da mesma maneira, 
visto que o Senhor é menor do que o átomo e maior do que o céu 
ilimitado. Essa é a potência do Srimad-Bhãgavatam. 


VERSO 45 


ARE: MTE À ql 
ST O SATA ligul 


nãradah prãha munaye 
sarasvatyãs tate nrpa 

dhyãyate brahma paramam 
vyãsayâmita-tejase 
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nãradah-—o grande sábio Narada; prâha--instruiu; munaye-—-ao 
grande sábio; sarasvatyãh-—do rio Sarasvati; tate-—na margem; nrpa— 
6 rei; dhyãyate—ao meditativo; brahma-—Verdade Absoluta; para- 
mam-—o Supremo; vyãsãya-—a Srila Vyâsadeva; amita—ilimitado; 
tejase-—ao poderoso. 


TRADUÇÃO E 
Na sequência, ó rei, o grande sábio Nárada instruiu o Srimad- 
Bhãgavatam ao ilimitadamente poderoso Vyasadeva, que na mar- 
gem do rio Sarasvati meditava no serviço devocional à Suprema 
Personalidade de Deus, a Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO a 
No Quinto Capítulo do Primeiro Canto do Srimad-Bhâgavatam, 
Nãrada deu ao grande sábio Vyãsadeva a seguinte instrução: 


atho mahã-bhãga bhavan amogha-drk 
suci-$ravah satya-rato dhrta-vratah 

urukramasyãkhila-bandha-muktaye 
samâdhinanusmara tad vicestitam 


*'Ó filósofo grandemente afortunado e piedoso, teu nome € fama são 
universais, e estás fixo na Verdade Absoluta com caráter imaculado 
e visão infalível. Peço-te que medites nas atividades da Personalidade 
de Deus, pois elas não têm paralelo.” iu 5 
Logo, na sucessão discipular da Brabma-sampradaya, não se negli- 
gencia a prática de meditação ióguica. Porém, como são bhakti-yogis, 
os devotos não se dão ao trabalho de meditar no: Brahman impes- 
soal; como aquise indica, eles meditam no“ brahma- paramam, ou 
o Brahman Supremo. A percepção Brahman começa da refulgência 
impessoal, mas continuando a progredir nesta meditação, acontece;a 
manifestação da Alma Suprema, a percepção Paramãtmã. E progre- 
dindo ainda mais, passa-se a compreender a Suprema Personalidade 
de Deus. $1i Nãrada-Muni, como mestre espiritual de Vyasadeva, co- 
nhecia muito bem-a posição de: Vyasadeva, e assim certificou-se de 
que, com suas qualidades, Srila: Vyasadeva, seguindo grande voto, 
estava fixo na Verdade Absoluta, etc. A todos, Nárada aconselhou a 
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meditação nas atividades transcendentais do Senhor. O Brahman im- 
pessoal não tem atividades, mas a Personalidade de Deus tem muitas 
atividades, e todas essas atividades são transcendentais, sem nenhum 
vestígio de qualidade material. Se as atividades do Brahman Supre- 
mo fossem materiais, então Nãrada não teria aconselhado Vyãsadeva 
a meditar nelas. E o parar brahma é o Senhor $ri Krsna, como se 
confirma no Bhagavad-gitã. No Décimo Capítulo do Bhagavad-gitã, 
quando Arjuna compreendeu a verdadeira posição do Senhor Krsna, 
ele dirigiu ao Senhor Krsna as seguintes palavras: 


parami brahma param dhāma 
pavitram paramam bhavân 

purusam Sasvatar divyam 
âdi-devam ajam vibhum 


Ghus tvâm rsayah sarve 
devarsir nãradas tathã 

asito devalo vyasah 
svayam caiva bravisi me 


Tendo compreendido o Senhor $ri Krsna, Arjuna resumiu o objetivo 
do Bhagavad-gitã e então disse: “Minha querida Personalidade de 
Deus, és a Suprema Verdade Absoluta, a Pessoa original sob a forma 
eterna de bem-aventurança e conhecimento, e confirmam isto Nāra- 
da, Asita, Devala e Vyãsadeva, e, acima de tudo, Tu mesmo também 
confirmas isso””. (Bg. 10.12-13) 

Ao fixar sua mente em meditação, Vyasadeva agiu em transe de 
bhakti-yoga e na verdade viu a Pessoa Suprema com mãyã, a energia 
ilusória, em contraposição. Como já discutimos; a mãyã do Senhor, 
ou ilusão, também 'é uma representação porque mãyã não tem exis- 
tência sem o Senhor. A escuridão não é independente da luz. Sem a 
luz, ninguém poderia experimentar sua contraposição, a escuridão. 
No entanto, esta mãya, ou ilusão, não pode sobrepujar a Suprema 
Personalidade de Deus, mas fica à parte dEle (apasrayam). 

Portanto, a perfeição da'meditação é compreender a Personalidade 
de Deus juntamente com Suas atividades transcendentais. A medita- 
ção no Brahman' impessoal é uma tarefa incômoda-para o medita- 
dor, como confirma o Bhagavad-gitã (12.5): kleso "dhikataras tesam 
avyaktâsakta-cetasiâm. 
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VERSO 46 


é eme ARA ga À 
TITE AT DT: IVAI 


yad utâham tvayã prsto 
vairãjãt purusãd idam 

yathãsit tad upakhyãste 
prasnãn anyârms ca krtsnasah 


yat—o que; uta—é, no entanto; aham-—eu; tvayã-—por ti; prstah— 
sou interrogado; vairajat-—da forma universal; purusãt-—da Personali- 
dade de Deus; idam—este mundo; yathã-—como ele; ãsit-—era; tat-— 
isto; upakhyaste—explicarei; prasnãn—todas as perguntas; anyãn— 
outras; cabem como; krtsnasah-—com muitos pormenores. 


TRADUÇÃO k 
Ó rei, as perguntas com as quais procuras saber como o Uni- 


verso se manifestou da gigantesca forma da Personalidade de 
Deus, bem como outras perguntas, serão por mim respondidas 
minuciosamente através da explicação dos quatro versos já men- 
cionados. 


SIGNIFICADO 

Como foi dito no início do Srimad-Bhãgavatam, este grande texto 
transcendental é o fruto amadurecido da árvore do conhecimento vé- 
dico, e portanto todas as questões humanamente possíveis sobre os 
assuntos universais, começando da criação, são todas respondidas no 
Srimad-Bhãgavatam. As respostas só dependem da qualificação da 
pessoa que as explica. As dez divisões do Srimad-Bhagavatam, como 
explicadas pelo grande orador Srila Sukadeva Gosvâmi, finalizam 
todas as perguntas, e as pessoas inteligentes obterão todos os benefí- 
cios intelectuais sempre que souberem utilizá-las. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Respos- 
tas baseadas na versão do Senhor”. 











CAPÍTULO DEZ 


O Bhãgavatam é a resposta 
a todas as perguntas 


VERSO 1 


TE STS 
a at fita ai Uta | 
requer Peri fera: IR 
sri-suka uvãca 
atra sargo visargas ca 
sthânam posanam itayah 
manvantaresânukathã 
nirodho muktir asrayah 




















sri-Sukah uvâca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; atra-—neste Srimad- 
Bhãgavatam; sargah-—narrativa da criação do Universo; visargah— 
narrativa da subcriação; ca—também; sthânam-—os sistemas plane- 
tários; posanam-—proteção; Ātayah—o impulso. criador; manvanta- 
ra—mudanças de Manus; isa-anukathãh—a ciência de Deus; niro- 
dhah—regressar ao lar, regressar ao Supremo; muktih-—liberação; 
āśrayah—o summum bonum. 









TRADUÇÃO 

Sri Sukadeva Gosvâmi disse: No Srimad-Bhãgavatam, há dez 
divisões elucidativas que tratam do seguinte: a criação do Uni- 
verso, a suberiação, os sistemas planetários, a proteção dada pelo 
Senhor, o impulso criador, a mudança dos Manus, a ciência de 
Deus, a volta ao lar, a volta ao Supremo, a liberação e o summum 
bonum. 
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VERSO 2 


ama Ragai ane: Sgm | 
RR: AA TAA IR 


dasamasya visuddhy-artharı 
navānām iha laksanam 

varnayanti mahái jah 
Srutenãrthena cãfijasã 








k dasamasya—do summum bonum; visuddhi—isolação; artham— 
finalidade; navânim—dos outrós nove; iha-—neste Srimad-Bhãgava- 
tam; laksanam-— sintomas; varnayanti—descrevem; mahã-ãtmânah— 
os grandes sábios; Srutena—pelas evidências védicas; arthena—por 
explicação direta; ca--eyyafiasã-=resumidamente. 


TRADUÇÃO 
Para deixar isolada a transcendência do summum bonum, os 
sintomas do restante são descritos às vezes por inferência védica, 
algumas vezes por explicação direta e outras vezes por explica- 
ções resumidas dadas pelos grandes sábios. 


VERSO 3 


qaa ni gama: 
sei aid hem e 1a 


bhita-mãtrendriya-dhiyam 
janma sarga udāhrtah 

brahmano guna-vaisamyãd 
visargah paurusah smrtah 


bhiita--os cinco elementos grosseiros (orcéuetc.); mãtrã--objetos 
percebidos pelos sentidos; indriya--os sentidos; dhiyiam-—da-mente; 
Jjanma-striação; sargah-—manifestação; udahrtah-—chama-se a-cria- 
ão; brahmanah-=de Brahmã, O primeiro purusa; guna-vaisamyar-— 
pelwinteração dos'três modos: da natureza; visargah--rectiação; pau- 
rusah-—atividades resultantes; smytah—é assim conhecida. 
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TRADUÇÃO 
A criação elementar dos dezesseis itens materiais — a saber, os 
cinco elementos [fogo, água, terra, ar e céu], som, forma, sabor, 
cheiro, tato, e os olhos, ouvidos, nariz, língua, pele e mente — é 
conhecida como sarga, ao passo que a subsequente interação re- 
sultante dos modos da natureza material chama-se visarga. 


SIGNIFICADO 

Para explicar a divisão em dez sintomas feita no Śrīmad-Bhāgava- 
tam, há sete versos contínuos. O primeiro destes versos refere-se às 
dezesseis manifestações elementares de terra, água, etc., com o ego 
material composto de initeligência'e mente materiais:-A criação sub- 
sequente é o resultado-das reações dessas, dezesseis-energias do pri- 
meiro puruga, a encarnação Mahã-Visnu de Govinda, conforme a 
seguinte explicação que Brahmã apresentou em seu tratado, o Brahma- 
samhitã (5.47): 


yah kãranârnava-jale bhajati sma yoga- 
nidrâm ananta-jagadanda-saroma-kiipah 
“ údhãra-Saktim avalambya param sva-mirtim 
govindam àdi-purusam tam aham bhajâmi 


A primeira encarnação puruşa de Govinda; © Senhor Krna, conhe- 
cida como o Mahā-Vişņu, entra em yoga-nidrā, sono místico, e os 
inumeráveis universos situam-se potencialmente em cada um dos ori- 
fícios capilares de Seu corpo transcendental. 

Como se mencionou no verso anterior, srutena (ou com referência 
às conclusões védicas), a Suprema! Personalidade de Deus toma à 
criação possível através da manifestação direta de Suas enérgias es- 
pecíficas. Sem essa referência védica, a criação parece ser um produ- 
to da natureza material. Chega à esta conclusão quem tem um póbre 
fundo de conhecimento. Recorrendo à referência védica, a pessoa 
conclui que a origem de todas; as energias (a saber, interna, externa 
e marginal) é a Suprema Personalidade de Deus. E como se expli- 
cou aqui anteriormente; a conclusão ilusória é que a criação é feita 
pela natureza material inerte. A, conclusão védica é luz transcenden- 
tal, ao passo que a conclusão não-védica é escuridão material, A pos 
tência interna do Senhor. Supremo é idêntica ao Senhor Supremo, e: 
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a potência externa ganha vida ao'entrar em contato com a potên- 
cia interna. As partes integrantes da potência interna que reagem em 
contato com a potência externa chamam-se potência marginal, ou 
entidades vivas. r 
Assim, a criação original vem diretamente da Suprema Personali- 
dade de:Deus, ou Parambrahman, e a criação secundária, como resul- 
tado da reação dos ingredientes originais, é feita por Brahmã. Assim, 
as atividades de todo o Universo se iniciam. í 


VERSO 4 


faiai: i aa: 
aaa aA STT: kaar 


sthitir vaikuntha-vijayah 
posanarm tad-anugrahah 

manvantarâni sad-dharma 
Ātayah karma-vãsanãh 


sthitih-—a situação correta; vaikuntha-vijayah-—a vitória do Senhor 
de Vaikuntha; posanam-—manutenção; tat-anugrahah-—Sua misericór- 
dia imotivada; manvantarâni—o reinado dos Manus; sat-dharmah— 
dever ocupacional perfeito; atayah-—impulso para trabalhar; karma- 
vāsanāh—desejo de trabalho fruitivo. 


ë TRADUÇÃO 
A situação correta para as entidades vivas é obedecer às leis 
do Senhor e assim estar em perfeita paz de espírito sob a prote- 
ção da Suprema, Personalidade de Deus. Os Manus e suas leis se 
destinam a dar a direção correta na vida. O impulso para a ati- 
vidade é o desejo de executar trabalho fruitivo. 


SIGNIFICADO 
Este mundo material é criado, mantido por algum tempo, e de novo 
aniquilado pela vontade do Senhor: Os ingredientes para a criação e 
o criador subordinado, Brahmã, são primeiramente criados pela pri- 
meira e segunda encarnações do Senhor Visnu. A primeira encar- 
nação purusa é o Maha-Visnu, e a segunda encarnação purusa é o 
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Garbhodakasayi Visnu, que cria Brahma. O terceiro purusa-avatãra é 
o Ksirodakasayi Visnu, que vive como a Superalma de tudo no Uni- 
verso é mantém a criação gerada por Brahmã. Siva, um dos muitos 
filhos de Brahmã, é quem aniquila a criação. Portanto, o criador ori- 
ginal do Universo`é Vişņu, e por Sua misericórdia imotivada, Ele 
também é o mantenedor dos seres criados. Nesse caso, é dever de 
todas as almas condicionadas reconhecer a vitória do Senhor e assim 
tornarem-se devotos puros e viver em paz neste mundo, onde misé- 
rias e perigos sempre existem. As almas condicionadas, que aceitam 
esta criação material como o lugar que serve para satisfazer ossen- 
tidos, são iludidas pela energia externa de Visnu e voltam a se-su- 
jeitar às leis da natureza material: a criação e a destruição. 

No Bhagavad-gitã, afirma-se que, a começar do planeta mais ele- 
vado deste Universo e indo até o planeta mais baixo, Patâlaloka, todos 
são destrutíveis, e em: conseguência de suas boas ou más obras, ou 
por intermédio de espaçonaves modernas, as almas condicionadas 
podem viajar no espaço, mas é certo que morrerão em toda parte, 
embora varie a duração da vida nos diferentes planetas. O único meio 
de alcançar a vida eterna é retomar ao lar, retornar ao Supremo, onde 
ninguém volta a nascer como nos planetas materiais. As almas con- 
dicionadas, desconhecendo. este.simples fato) porque se esqueceram 
da relação que há entre elas e o Senhor de Vaikuntha, tentam pro- 
gramar uma vida permanente neste mundo material. Tludidas pela 
energia externa, elas se ocupam então em vários tipos de desenvol- 
vimento econômico e religioso, esquecendo-se de que elas devem 
voltar ao lar, voltar ao Supremo, Devido à influência de mãyã, este 
esquecimento é tão forte que as almas condicionadas não querem de 
modo algum voltar ao Supremo. Através do gozo dos sentidos, elas 
caem vítimas de repetidos nascimentos e mortes, e assim desperdi- 
çam as vidas humanas que lhes dão a oportunidade. de voltar para 
Visnu. As. diretrizes nas escrituras feitas pelos, Manus em diferen- 
tes eras e milênios chamam-se sad-dharma, boa orientação. para Os 
seres humanos, que devem aproveitar todas as escrituras reveladas 
para o seu próprio bem, deixando que sua vida tenha um final feliz. 
A criação não é falsa, mas é uma manifestação temporária apenas 
para dar às almas condicionadas à oportiinidade de voltar ao Supre- 
mo. O desejo de voltar ao Supremo e as atividades que buscam este 
objetivo formam o caminho do trabalho correto. Quando esse 'ca- 
minho regulador é aceito, o Senhor, por Sua misericórdia imotivada, 
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dá toda a proteção a Seus devotos, enquanto os não-devotos arriscam 
suas próprias atividades, atando-se a uma cadeia de-reações fruitivas. 
Aveste respeito, a palavra sad-dharma é significativa. Sad-dharma, 
ouro dever executado para voltar ao Supremo: e assim tornar-se Seu 
devoto imaculado, é a única atividade piedosa; todas as outras talvez 
dêem a impressão de que são piedosas, mas na verdade não são. É 
só por esta razão que o Senhor aconselha no Bhagavad-gitã que todos 
abandonem as pretensas atividades religiosas e se ocupem no com- 
pleto serviço devocional do Senhor para se livrarem-de-todas as an= 
siedades inerentes aos perigos vividos na existência-material. Agir 
situado em sad-dharma é à direção correta da vida. A meta da vida 
deve ser voltar ao lar, voltar ao: Supremo, e não ficar sujeito a repe- 
tidos-nascimentos e mortes no mundo material, obtendo corpos bons 
ou maus para levar uma-existência temporária. Eis onde está å inte- 
ligência' da vida humana, ea pessoa deve desejar executar na vida 
essas atividades. 


VERSO 5 


marta eterna fia | 
Serrana Se atear: UU S l 
avatãrânucaritam 
hares cãsyânuvartinâm 
purmsam isa-kathãh prokta 
nãnãkhyãnopabrmhitah 


avatãra-—encarnação do Supremo; anucaritam-—atividades; hareh-— 
da Personalidade de Deus; ca—também; asya—de Seus; anuvarti- 
nãm-— seguidores; purmsâm-—das pessoas; isa-kathãh—a ciência de 
Deus; proktah—está dito; nânã-—várias; akhyâna-—narrações; upa- 
brmhitah-—descritas. 


TRADUÇÃO 
A ciência de Deus descreve as encarnações da Personalidade 
de Deus e Suas diferentes atividades juntamente com as ativida- 
des de Seus grandes devotos. 
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SIGNIFICADO 

No decorrer da existência da manifestação cósmica, cria-se a cro- 
nologia histórica, que registra as atividades das entidades vivas. As 
pessoas em geral tendem a aprender a história e as narrações de di- 
ferentes homens e-tempos, mas devido à falta de; conhecimento; na 
ciência de Deus, elas não estão aptas a estudar a história das encarna, 
ções da Personalidade de Deus, É sempre bom lembrar que o mundo 
material é criado para a salvação das almas condicionadas. O Senhor 
misericordioso, por Sua misericórdia imotivada, desce a vários pla- 
netas no mundo material e com Suas ações tenta a salvação das almas 
condicionadas. Por isso, vale a pena ler essa história e essas narra- 
ções, O Srimad-Bhãgavatam apresenta esses tópicos transcendentais 
relativos ao Senhor e aos grandes devotos. Portanto, os tópicos dos 
devotos e do Senhor devem ser ouvidos com muito respeito. 


VERSO 6 


ftitsargaantea: ae af d 
griaa credor afa: N R N 


nirodho 'syânusayanam 
atmanah saha saktibhih 

muktir hitvânyathã ripar 
sva-rúpena vyavasthitih 


nirodhah—o término da manifestação cósmica; asya--dEle; anu-, 
Sayanam—o descanso, da, encarnação. purusa Mahã-Visnu em, sono 
místico; .ãtmanah—das entidades vivas; saha-—juntamente; sakti» 
bhih—com „as energias; muktih—liberação; hitvã-—abandonando; 
anyathã-—de outro modo; rúpam-—torma; sva-rápena-—na forma cons- 
titucional; vyavasthitih-—situação permanente, 


TRADUÇÃO 
A imersão da entidade viva, juntamente com sua tendência à 
vida condicionada, no repouso místico do Mahã-Visnu chama-se 
o término da manifestação cósmica. Liberação é a situação per- 
manente da forma da entidade viva depois que ela abandona os 
mutáveis corpos materiais grosseiro e sutil. à 
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SIGNIFICADO 

Como já discutimos várias vezes, há duas espécies de entidades 
vivas. A maioria delas é sempre liberada, ou nitya-mukta, enquanto 
algumas delas são sempre condicionadas. As almas sempre condicio- 
nadas são inclinadas a desenvolver como mentalidade o exercício do 
domínio sobre a natureza material, e por isso a criação cósmica ma- 
terial é manifesta para dar às almas sempre condicionadas duas es- 
pécies de condições favoráveis. Uma delas é que a alma condicionada 
pode agir segundo sua tendência de assenhorear-se da manifestação 
cósmica, e a outra dá à alma condicionada a oportunidade de voltar 
ao Supremo. Assim, depois do término da manifestação cósmica, a 
maioria das almas condicionadas imerge na existência do Mahã-Visnu, 
a Personalidade de Deus, que repousa em Seu sono místico, para vol- 
tarem a ser criadas na próxima criação. Mas algumas das almas con- 
dicionadas, que seguem o som transcendental sob a forma dos textos 
védicos e assim são capazes de voltar ao Supremo, obtêm corpos es- 
pirituais originais após abandonarem os corpos condicionados gros- 
seiro e sutil. Os corpos condicionados materiais se desenvolvem em 
consequência do fato de as entidades vivas terem esquecido a relação 
que há entre elas e Deus, e no decurso da manifestação cósmica, as 
almas condicionadas recebem a oportunidade de reviver seu estado 
de vida original com a ajuda das escrituras reveladas, tão misericor- 
diosamente compiladas pelo Senhor em Suas'diferentes encarnações. 
Ler ou ouvir essas escrituras transcendentais ajuda a pessoa a tornar- 
se liberada mesmo no estado de existência material condicionada. A 
meta de todos Os textos védicos é o serviço devocional à Personali- 
dade de Deus, e logo que alguém se fixa neste ponto, ele imediata- 
mente se livra da vida condicionada. As formas materiais grosseira e 
sutil devem-se apenas à ignorância da alma condicionada e logo que 
se fixa no serviço devocional ão Senhor, ela se candidata a libertar- 
se do estado condicionado. Este serviço devocional é uma atração 
transcendental pelo Supremo, pois Ele é a fonte de todas as atitudes 
agradáveis. Todos estão procurando desfrutar algum sentimento de 
prazer, mas ninguém conhece a fonte suprema de toda'a atração (raso 
vai sah rasam hy evâyam labdhyãânandi bhavati): Os hinos védicos in- 
formam a todos sobre a fonte suprema de todo o prazer; o manancial 
ilimitado-de todó-o prazer é a Personalidade de Deus, e quem for bas- 
tante afortunado para obter-esta informação em textos transcendentais 
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como o $rimad-Bhãgavatam se libera permanentemente para ocupar 
seu próprio lugar no reino de Deus. 


VERSO 7 


ama fria Asa | 
TE É AAA A OI 


abhãsas ca nirodhas ca 
yato, 'sty adhyavasiyate 

sa asrayah param brahma 
paramâtmeti sabdyate 


abhãsah-=a manifestação cósmica; ca—e; nirodhah-—e seu térmi- 
no; ca—também; yatah-—da fonte; asti=-é; adhyavasiyate—torna- 
da manifesta; sah-—Ele; asrayah-—reservatório; param—o Supremo; 
brahma-—Ser; paramâtmã-—a Superalma; iti—assim; sabdyate—cha- 
mado. 


TRADUÇÃO 
A pessoa suprema que é celebrada como o Ser Supremo ou a 
Alma Suprema é a fonte suprema da manifestação cósmica bem 
como seu reservatório e seu término. Assim, Ele é o Manancial 
Supremo, a Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 

Sinônimos para a fonte suprema de todas as energias, como se 
explicou logo no início do Srimad-Bhagavatam, são janmãdy asya 
yatah, vadanti tattattva-vidas tattvar yaj jiânam advayam/ brahme- 
ti paramâtmeti bhagavan iti Sabdyate, chamado Parambrahma, Para- 
mãtmã ou Bhagavân. A palavra iti usada aqui neste verso completa 
os sinônimos e indica então Bhagavân. Isto continuará sendo expli- 
cado nos versos posteriores, mas este Bhagavân em última análise 
significa o Senhor Krsna porque o Srimad-Bhagavatam já aceitou a 
Suprema Personalidade de Deus como Krsna. Krsnas tu bhagavân 
svayam. A fonte original de todas as energias, ou o summum bonum, 
é a Verdade Absoluta; que-é chamado Parambrahma, etc., e Bha- 
gavān é a última palavra em Verdade Absoluta. Mas mesmo com os 
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sinônimos: para: Bhagavân, tais como Nãrãyana, Visnu e Purusa, a 
última palavra é Krsna, como confirma o Bhagavad-gitã: aham sar- 
vasya prabhavo mattah sarvam pravartate, etc. Além disso, o Srimad- 
Bhãgavatam representa o Senhor Krsna como uma encarnação sonora 
do Senhor. 


krgne sva-dhãâmopagate 
dharma-jñānādibhih saha 

kalau nasta-dr$âm esah 
purânãrko "dhunoditah 


(Bhãg. 1.3.43) 


Logo, a conclusão geral é que o Senhor Krsna é a fonte última de 
todas as energias, e a palavra Krgna tem este significado. E foi para 
explicar Krsna ou a ciência de Krsna que se compilou o. Srimad-Bhãga- 
vatam. No Primeiro- Canto. do Srimad-Bhãgavatam,  indica-se esta 
verdade nas perguntas é respostas de Sūta Gosvāmī e dos grandes 
sábios como Śaunaka, e no Primeiro e Segundo Capítulos do canto 
explica-se isto. No Terceiro Capítulo, este assunto fica mais explícito, 
e no Quarto Capítulo ainda mais explícito. No Segundo Canto, a Ver- 
dade Absoluta continua sendo, enfatizada como a Personalidade de 
Deus, e a indicação é o Supremo Senhor Krsna. Ô Srimad-Bhagava- 
tam resumido em quatro versos, como já discutimos, torna-se sucinto. 
Em última análise, esta Suprema Personalidade de Deus é confirmado 
por Brahmã em seu Brahma-samhitã como isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ànanda-vigrahah.' Assim se conclui no Terceiro Canto do 
Srimad-Bhãgavatam. O assunto completo é explicado em pormenores 
no Décimo e Décimo Primeiro Cantos do Srimad-Bhãgavatam. Quanto 
às mudanças dos Manus ou manvantaras, tais como o Svãyambhuva- 
manvantara e Caksusa-manvantara, como se discutem no Terceiro, 
Quarto, Quinto, Sexto e Sétimo: Cantos, do Srimad-Bhãgavatam, o 
Senhor Krsna é indicado. No Oitavo Canto, o Vaivasvata-manvantara 
explica o mesmo assunto indiretamente, e o Nono Canto contém o 
mesmosignificado; No Décimo Segundo Canto, continuam as mesmas 
explicações, com referência específica às diferentes encarnações do 
Senhor: Logo, estudando todo o Srimad-Bhãgavatam chega-se à con- 
clusão de que o-Senhor Sri Krsna éo summum bonum último, ou a 
fonteúltima de toda a energia. E conforme os graus-de adoradores, 
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as indicações da nomenclatura podem receber diferentes denomina- 
ções como Nãrãyana, Brahmã, Paramâtmã, etc. 


VERSO 8 


AsnRS yr: ARARE: 
qetaafisõa ger emitia: IC 


yo “dhyâtmiko 'yam purusah 
so 'sãv evadhidaivikah 

yas tatrobhaya-vicchedah 
puruso hy âdhibhautikah 


yah-—alguém que; adhyātmikah—possui órgãos dos sentidos; ayam— 
esta; puruşah—personalidade; sah—ele; asau—aquele; eva—também; 
adhidaivikah---deidade controladoras yah—aquilo- que; tatra-—lá; 
ubhaya-=de ambos; vicchedah-—-separação; purusah-—pessoa; hi— 
para; adhibhautikah-—o corpo visível ou a entidade viva corporificada. 


TRADUÇÃO 
A pessoa individual que possui diferentes instrumentos dos sen- 
tidos chama-se-a pessoa adhyátmica, e a deidade individual con- 
troladora dos sentidos chama-se adhidáivica. A corporificação 
vista nos globos oculares chama-se a pessoa adhibháutica. 


SIGNIFICADO 
O summum bonum controlador supremo é a Personalidade de Deus 
em Sua porção plenária de Paramâtmã, ou a manifestação sob'a forma 
de Superalma. No Bhagavad-gitã (10.42), afirma-se: 


athavã bahunaitena 
kim jhâtena tavârjuna 
vistabhyaham ida krtsnam 
ekãinsena sthito jagat 


Todas as deidades controladoras-como Visnu, Brahmã e Siva são di- 
ferentes manifestações do aspecto Paramãtmã da Suprema Personali- 
dade de Deus $m7 Krsna, que apresenta esses aspectos, entrando em 
cada universo gerado dEle. No entanto, aparentémente há divisões de 
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controlador e controlado. Por exemplo; no departamento de contro- 
le de alimentos, o controlador do alimento: é uma pessoa feita dos 
mesmos ingredientes que a pessoa que é controlada. De modo seme- 
lhante, cada indivíduo no mundo imaterial é controlado pelos semi- 
deuses superiores. Por exemplo, somos dotados de sentidos, mas os 
sentidos são controlados pelas deidades controladoras superiores. Não 
podemos ver sem luz, e o Supremo controlador da-luz é o Sol. O 
deus do Sol está no planeta Sol, e no que se refere aos nossos olhos, 
nós, os seres humanos individuais ou:qualquer outro ser nesta Terra, 
somos todos controlados pelo deus do Sol. Do mesmo modo, todos os 
sentidos que temos são controlados pelos semideuses superiores, que 
tanto quanto nós também são entidades vivas, mas uma tem poder 
enquanto a outra é controlada. A entidade viva controlada chama-se 
a-pessoa adhyátmica, e a controladora chama-se a pessoa adhidáivi- 
ca, Todas e: posições no mundo material se devem a diferentes 
atividades fruitivas. Executando uma grande intensidade de trabalho 
piedoso, qualquer ser vivo individual pode tornar-se o deus do Sol 
ou mesmo Brahmã, ou qualquer outro deus no sistema planetário su- 
perior, e igualmente quando desenvolve um menor grau de atividades 
fruitivas, ele se torna controlado pelos semideuses superiores. Logo, 
cada entidade viva «individual está sujeita: ao: contróle: supremo do 
Paramãtmã, que põe'cada-um em diferentes posições como controla- 
dorou' controlado. 

Aquilo que distingue o controlador eo controlado, isto é, o corpo 
material, chama-se purusa adhibháutico. Às vezes, o corpo é cha- 
mado de purusa, como confirma O seguinte hino dos Vedas: sa vã 
esa puruso 'nna-rasamayah. Este corpo é chamado a corporificação 
amnasrasa.. Este corpo-depende de alimento. Entretanto, a entidade 
viva que está corporificada não come nada, porque em essência-o 
proprietário é espírito. Com o uso e desgaste do corpo mecânico, o 
corpo material precisa repor amatéria. Portanto, a distinção entre a 
entidade viva individual e-as deidades planetárias controladoras está 
no corpo anna-rasamaya. O Sol-pode ter um corpo gigantesco, e o 
homem pode ter um corposmenor; mas todos este corpos visíveis são 
feitos de matéria; no entanto, o deus do Sol e a pessoa individual, 
que se relacionam como: controlador e controlado, são igualmente 
pártes integrantes espirituais do Ser Supremo, e é o Ser Supremo que 
coloca em diferentes posições diferentes partes integrantes. E assim 
a'conclusão é que a Pessoa Suprema é o refúgio de todos. 
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VERSO 9 


CERA TALO ARE | 
Pra aa A tem Tr IR 


ekam ekatarābhāve 
yadānopalabhāmahe 
tritayarı tatra yo veda 
sa ātmā svāśrayāśrayah 


ekam--uma; ekatara-—outra; abhâve-—na- ausência: de; yada 
porque; na-=nãos upalabhamahe-—perceptível;  tritayam-—em três 
fases; tatra-láy yah--a pessoas veda--que sabe; sah-—el À 
Superalma;'sva-=próprio; asraya-—refúgio; asrayah-—do refúgio. 


tmā—a 


TRADUÇÃO 
Todas as três fases supracitadas que caracterizam as diferentes 
entidades vivas são interdependentes, Na ausência de uma, não 
se entende a outra. Mas o Ser Supremo, que vê cada uma delas 
como refúgio do refúgio, é independente de todos, e portanto Ele 
é o refúgio supremo. 


SIGNIFICADO 

Há inúmeras entidades vivas, -uma dependente da outra na relação 
de controlado e controlador. Mas sem-o meio da percepção, ninguém 
pode saber ou compreender:quem é o controlado e quem éo contro- 
lador. Por exemplo, o Sol controla o nosso poder de visão, podemos 
ver o Sol porque o Sol tem seu corpo, e a luz solar só é útil porque 
temos olhos. Sem nossos olhos, a-luz solar é inútil, e sem luz solar, 
os olhos são inúteis. Assim, eles são interdependentes, e nenhum 
deles é independente: Portanto; surge naturalmente a pergunta: quem 
os fez interdependentes? Aquele que criou essa relação de interde- 
pendência em última análise deve ser completamente, independen- 
te. Como se diz no início do Śrīmad-Bhāgavatam, a fonte última de 
todos os objetos interdependentes é o sujeito independente completo. 
Esta fonte última de toda a interdependência é-a Verdade Suprema ou 
Paramãtmã, a-Superalma. que não é dependente de nenhuma outra 
coisa. Ele é svasrayasrayah. Ele só depende de Si mesmo, é assim Ele 
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é o refúgio supremo de tudo; Embora'Paramātmā e Brahman sejam 
subordinados a Bhagavān, porque Bhagavān é Purusottama ou a Su- 
perpessoa, Ele também é a fonte da Superalma. No Bhagavad-gitã 
(15.18), o Senhor Krsna-diz que-Eleré -o' Purusottama e a fonte de 
tudo, e assim se conclui que: Sri Krsna é a fonte e refúgio últimos de 
todas as entidades, incluindo a'Superalmae'o Brahman Supremo. 
Mesmo aceitando que não existe diferença entre a Superalma e a 
alma individual, a alma individual precisa da Superalma para liber- 
tar-se da ilusão da energia material. O indivíduo está sob as garras 
da energia ilusória, e portanto embora qualitativamente uno com a 
Superalma, ele está sob'o efeito da ilusão que o leva a identificar-se 
com a matéria. E para perder este conceito ilusório sobre a vida ver- 
dadeira, a alma individual tem de depender da Superalma para ser 
reconhecida como alguém que é uno com Ela. Neste sentido também, 
a Superalma é o refúgio supremo. E não há dúvida alguma quanto a 
isto. 

A entidade viva individual, a jiva, é sempre dependente da Supe- 
ralma, Paramátmã, porque a alma individual esquece sua identidade 
espiritual, ao passo que a Superalma, Paramãtmã, não esquece Sua 
posição transcendental. O Bhagavad-gitã menciona especificamente 
estas diferentes posições da jiva-âtmã e do Paramãtmã. No Quarto 
Capítulo, Arjuna, a alma jiva, representa a pessoa que se esqueceu 
de seus incontáveis nascimentos anteriores, mas o Senhor, a Superal- 
ma, não Se esqueceu. O Senhor lembra-Se até mesmo da época em 
que ensinou 'o Bhagavad-gitã ao deus do Sol há alguns: bilhões de 
anos. O Senhor pode lembrar-Se destes milhões e bilhões de anos, 
como o Bhagavad-gitã (7:26) afirma com as seguintes palavras: 





vedâharm samatitâni 
vartamanâni carjuna 

bhavisyâni ca bhiitâni 
máarh'tu veda-na kascana 


O Senhor; em Seu eterno e bem-aventurado corpo que é pleno de 
conhecimento, sabe perfeitamente tudo o que aconteceu no passado, 
aquilo que está acontecendo no presente e também o que acontecerá 
no futuro. Porém, apesar de Ele ser o refúgio do Paramãtmã e do 
Brahman, às pessoas com pobre fundo de conhecimento são incapa- 
zes de compreendê-lO como Ele é. 


Verso 10] O Bhãgavatam é a resposta a todas as perguntas 601 


A propaganda segundo a qual a consciência cósmica é idêntica à 
consciência-das entidades vivas individuais é completamente engano- 
sa, porque até mesmo uma pessoa ou alma individual como Arjuna 
não conseguia lembrar-se de seus feitos passados, embora ele esteja 
sempre como Senhor. E que pode o minúsculo homem. comum, que 
falsamente alega ser uno com a consciência cósmica, saber sobre seu 
passado, presente e futuro? 


VERSO 10 


gs Afaa aata fia: vd 
asa aasa gA: RNR o 


puruso “ndam vinirbhidya 
yadāsau sa vinirgatah 

âtmano'yanam anvicchann 
apo 'srâksic chucih sucih 





purusak-—-a Pessoa Suprema, Paramātm; andamos universos; 
vinirbhidya--Aomando-cada um-deles separadamente situado; vada-— 
quando; asau-—o mesmo; sah-—Ele: (o Senhor); vinirgatah-—saiu; 
Ātmanah—de: Si mesmo; ayanam-—eitado: no lugar; anvicchan= 
desejando; apah-—água; asrâksit-—criada; sucih-—mais pura; sucih-— 
transcendental. 





TRADUÇÃO 
Após separar os diferentes universos, a gigantesca forma uni- 
versal do Senhor [Maha-Visnu], que saiu do oceano causal, o 
lugar do aparecimento do primeiro purusa-avatãra, entrou em 
cada um dos universos separados, desejando deitar-Se na água 
que era uma criação transcendental [Garbhodaka]. 





SIGNIFICADO 
Depois de analisar as entidades vivas e o-Senhor Supremo, Para- 
mãtmã, a independente fonte de todos os outros seres vivos, Srila 
Sukadeva Gosvâmi passa agora à definir como necessidade primor- 
dial o serviço devocional ao: Senhor, que é a única atividade ocupa- 
cional de todas as entidades vivas: O Supremo Senhor Sn Krsna e 
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todas as Suas porções plenárias e extensões de porções plenárias não 
são diferentes entre si; e assim a suprema independência está em cada 
um deles: Para provar isto, Sukadeva-Gosvam? (como prometera ao 
rei Pariksit) descreve neste ensejo a independência do purusa-avatãra, 
a Personalidade de Deus, mesmono âmbito da criação material. Essas 
atividades do Senhor também são transcendentais, e por isso elas'são 
também lilã, ou passatempos, do Senhor absoluto. Esses passatem- 
pos do Senhor contribuem muito para que os ouvintes alcancem a 
auto-realização no campo do: serviço devocional. Alguns podem ar- 
gumentar: por que, então, não saborear as lilãs transcendentais que o 
Senhor manifestou na'terra'de Mathurã e Vrndávana, que são mais 
doces do que tudo)no mundo? Srila-Visvanatha-Cakravart Thakura 
responde, dizendo que os passatempos que o Senhor executou em 
Vrndávana devem ser saboreados pelos devotos avançados do Senhor. 
Os devotos neófitos deturparão essas-supremas atividades transcen- 
dentais do Senhor, e por isso'os passatempos que o Senhor executa 
na esfera material é sereferem à criação, manutenção e destruição 
podem ser muito: saboreados: pelos prákrtas, ou devotos mundanos 
do Senhor: Assim como o sistema de yoga baseado principalmente 
em exercícios físicos se destina à pessoa que está muito apegada ao 
conceito de existência corpórea, do mesmo modo, os passatempos do 
Senhor referentes à criação e destruição: do mundo material são para 
aqueles que estão muito apegados materialmente. Para essas criatu- 
ras mundanas, as funções do corpo e as funções do mundo cósmico 
através das leis físicas relacionadas com o Senhor também servem, 
portanto, para ajudá-las a compreender o legislador, a Suprema Per- 
sonalidade de Deus, Os cientistas explicam as funções materiais, usan- 
do tantos termos técnicos da lei material, mas esses cientistas cegos 
esquecem o legislador, O Srimad-Bhãgavatam aponta o legislador. 
Ninguém deve, se admirar com o arranjo mecânico do complicado 
motor ou dínamo, mas todos devem louvar o engenheiro que cria 
esta máquina que funciona admiravelmente. Esta é a diferença entre 
o devoto e o não-devoto. Os devotos nunca se cansam de louvar o 
Senhor, que dirige as leis físicas: No Bhagavad-gitã (9.10), a manei- 
fa como o Senhor dirige a natureza material recebe a seguinte des- 
crição: 














mayãâdhyaksena prakrtih 
siiyate sacarâcaram 
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hetunânena kaunteya 
jagad viparivartate 


“A natureza material cheia de leis físicas é uma de Minhas diferen- 
tes energias; portanto;-ela não é independente nem cega: Como sou 
transcendentalmente- onipotente, pelo simples fato de: Eu lançar Meu 
olhar sobre a natureza material, as leis físicas da natureza funcionam 
tão admiravelmente.- As ações -e reações das leis; físicas funcionam 
sob esta condição, e assim-o mundo material é criado, mantido e ani- 
i tidas veze: 
otimas homens:com pobre fundo de conhecimento ficam es- 
tupefatos com o- estudo das leis- físicas que governam à compleição 
do corpo individual e a manifestação cósmica, e tolamente relegam 
a existência-de Deus e garantem; que as deis físicas são independen- 
tes; semnenhum controle metafísico. A esta toliceo Bhagavad-gitã 
(9:11) responde-com as seguintes palavras 


avajânanti mãm miidhã 
mãnusith tanumn asritam 

param bhavam ajânanio 
mama bhata-mahesvaram 





“Os homens tolos [midhah] não conhecem a Personalidade de Deus 
em Sua forma de eterna bem-aventurança è conhecimento.” O homem 
tolo pensa que o corpo transcendental do Senhor é parecido Ea o 
seu, e por isso não consegue pensar no ilimitado poder conin sr 
do Senhor, que não é visível ao campo de ação das leis stents 
davia, para as pessoas em geral o Senhor é visível a olho nu quando 
Ele desce através de Sua própria potência. pessoal. O Senhor Krsi a 
encarou como Ele é e desempenhou: papéis muito admiráveis, agin- 
do como o próprio Senhor, e-0 Bhagavad-gitã trata dessas ações e 
conhecimento maravilhosos. No entanto, homens, tolos não querem 
aceitar o Senhor Krsna como o Senhor Supremo. Em geral, eles con- 
sideram os aspectos infinito e infinitesimal do Senhor porque eles 
próprios são incapazes dese: tornarem O infinitesimal ou o uie 
to, mas é preciso-saber que-os tamanhos infinito e infinitesimal 3 o 
Senhor não: são Suas glórias:máximas. A manifestação mais admira 
vel do poder do Senhor é apresentada quando o Senhor infinit fica 
visível a nossos:olhos:ĉom@umide nós: Todavia, Suas. atividades são 
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diferentes daquelas dos seres finitos. Erguer uma montanha com sete 
anos de idade e casar-Se com dezesseis mil esposas na flor de Sua 
juventude são alguns dos exemplos de Sua energia infinita, mas os 
múdhas, depois de ver essas atividades ou ouvir falar sobre elas, re- 
legam-nas como lendárias e consideram o Senhor como um deles. 
Eles não conséguem compreender que o Senhor Sri Krsna, embora 
por Sua própria potência assuma a'fórma' de um ser humano, con- 
tinua sendo o Senhor Supremo com pleno poder como o controlador 
supremo. 

Entretanto, quando através do canal da sucessão discipular os 
miidhas ouvem com submissão as mensagens do Senhor contidas 
no Srimad-Bhagavad-gitã ou no Srimad-Bhãgavatam, esses miidhas 
também se tornam devotos do Senhor pela graça de Seus devotos 
puros. E é'só por esta razão que, tanto no Bhagavad- quanto no 
Srimad-Bhagavatam, os passatempos que o Senhor executa no mundo 
material são descritos para © beneficio daqueles homens que têm um 
pobre fundo de conhecimento. 





VERSO 11 


aeei, agea ea | 
Aa ma a ga IA 


tāsv avātsīt svaā-srştāsu 
sahasram parivatsarân 
tena nãriyano nâma 
yad āpah puruşodbhavāh 





tāsu—naquele; avātsīt—residiu; sva—próprio; srstāsu—em maté- 
ria de criação; sahasram-—mil; parivatsarân-—anos de Sua contagem; 
tena—por está razão; nirãyanah-—a Personalidade de Deus chamado 
Nãrãyana; nma--nome; vat-—porque; apah-—água; purusa-udbha- 
vãh-—emanada da Pessoa Suprema. 





TRADUÇÃO 
Essa Pessoa Suprema não é impessoal e portanto é claramen- 
te um nara, ou pessoa. Por conseguinte, a água transcendental 
criada pelo Nara Supremo é conhecida como nãra. E porque Se 
deita naquela água, Ele é conhecido como Nãrãyana. 
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VERSO 12 


si TÁ SARA Rd GAS | 
qaa: aa a afa TAT IRRI 


dravyarm karma ca kãlas ca 
svabhãvo jiva evaca 
vad-anugrahatah santi 
na santi yad-upeksayã 


dravyam—elementos físicos; karma-—ação; ca—e; kãlah-—tempo; 
ca-também; sva-bhãvah jivah-—as entidades vivas; eva-—decerto; 
ca—também; yat-—cuja; anugrahatah-—pela misericórdia de; santi— 
existem; na-—não; santi—existem; yat-upeksayã-—por negligência. 


TRADUÇÃO 
Deve-se saber definitivamente que todos os ingredientes, ativi- 
dades, tempo e modos materiais, e as entidades vivas que se des- 
tinam a desfrutar todos eles, só existem por Sua misericórdia, e 
tão logo Ele deixa de Se preocupar com eles, tudo se torna ine- 
xistente. 


SIGNIFICADO 

As entidades vivas são os desfrutadores dos ingredientes, tempo, 
modos materiais, etc., porque querem assenhorear-se da natureza ma- 
terial. O Senhor é o desfrutador supremo, e as entidades vivas des- 
tinam-se a ajudar o Senhor em Seu desfrute e assim participar no 
prazer transcendental de todos. Tanto o desfrutador quanto o desfru- 
tado sentem prazer; porém, enganadas pela energia ilusória, as enti- 
dades vivas querem desfrutar como se fossem o Senhor, embora esse 
tipo de desfrute não esteja reservado a elas. As jivas, as entidades 
vivas, são mencionadas no Bhagavad-gitã como a natureza superior 
do Senhor, ou parã prakrti, e é isso que também menciona'o Visni 
Purâna. Portanto, as entidades vivas nunca são Os purusas, ou Os 
verdadeiros desfrutadores. Nesse caso, o espírito com que'a entidade 
viva tenta desfrutar no mundo material é falso. No mundo espiritual, 
as entidades vivas são puras por natureza; e portanto desfrutam o con- 
vívio do Senhor Supremo: No mundo material, o espírito de desfru- 
te que as entidades vivas adquirem por força de suas próprias ações 














606 Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap. 10 


(karma) sofre sérias imposições dasleis da natureza, e assim a ener- 
gia ilusória dita nos ouvidos das almas condicionadas que elas devem 
tornar-se unas com O Senhor. Esta 'é a última armadilha da energia 
ilusória. Quando a última ilusão também é eliminadaspela misericór- 
dia do Senhor, a entidade viva volta a restabelecer-se em sua posição 
original e torna-se então de fato liberada. Para que ela consiga liber- 
tar-se das garras materiais, o Senhor criá 0 mundo material, o mantém 
por algum tempo (mil anos segundo “Sua contagem, como afirma o 
verso anterior), e volta a aniguilá-lo por Sua vontade. Por conseguin- 
te, as entidades vivas são completamente dependentes da misericórdia 
do Senhor, e todos os desfrutes que aparentemente elas conquistam 
como avanço científico são reduzidos a pó tão logo o Senhor deseja. 


VERSO 13 


Ta tarefas Tite ayka: | 
di Romi adan aa T- RRI 


eko nanãtvam anvicchan 
yoga-talpat samutthitah 

viryam hiranmayam devo 

rjat tridhã 








ekah—Ele, apenas um; nânatvam— variedades; anvicchan—assim 
desejando; yoga-talpat-—do leito do sono místico; samutthitah—: 
gerou; viryam— os semens; hiranmayam-—tonalidade dourada 
o semideus; mayaya-—através da energia externa; vyasrjat-—criou per- 
feitamente; tridha-—em três aspectos. 






TRADUÇÃO 
O Senhor, enquanto deitado em Seu leito de sono místico, gerou 
o símbolo seminal, de tonalidade dourada, através da energia ex- 


terna, pois Ele desejou manifestar apenas dEle próprio muitas 
variedades de entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
O Bhagavad-gitã (9.7-8) descreve da seguinte mâneira a criação e 
a-aniquilação do mundo material: 


Verso 13] O Bhãgavatam é a resposta a todas as perguntas 607 


sarva-bhatâni kaunteya 
prakrtit yānti māmikām 

kalpa-ksaye punas tâni 
kalpâdau visrjamy aham 


prakrtim svâm avastabhya 
visrjāmi punah punah 

bhita-grâmam imam krtsnam 
avasam prakrter vasãt 


“No final de cada milênio, as forças criativas, a-saber, a natureza 
material e as entidades vivas que lutam na natureza material, imer- 
gem no corpo transcendental: do Senhor, e então quando o Senhor 
deseja de novo manifestá-las, todas elas voltam a ser mostradas pelo 
Senhor. 

“Portanto, a natureza material funciona sob o controle do Senhor. 
Todas elas, sob a ação da natureza material e sob o controle do 
Senhor, são assim .eriadas e aniquiladas repetidas vezes pela" von- 
tade do Senhor.” 

Nesse caso, antes-da criação ou manifestação do mundo material 
cósmico, o Senhor existe como energia total (mahã:samasti), e então 
desejando difundir-Se em muitos, Ele passa a Se expandir em energia 
multitotal (samasti). Da energia multitotal, Ele continua a Se expan- 
dir em indivíduos em três dimensões; a saber, adhyátmica, adhidái- 
vica-e adhibháutica, como se explicou antes (vyasti). Nesse caso, 
a-criação total e as energias criadoras são simultaneamente iguais 
e diferentes. Porque, tudo é uma emanação, dEle (o Maha-Visnu ou 
Mahã-samasti), nenhuma das energias cósmicas é diferente dEle; mas 
todas essas energias expandidas têm funções específicas e se manifes- 
tam conforme designa o Senhor, e portanto são ao mesmo tempo di- 
ferentes do Senhor. De modo semelhante, as entidades vivas também 
são energia (potência marginal) do Senhor, e assim são ao mesmo 
tempo iguais a Ele e diferentes dEle: 

Na fase em que não ocorre; manifestação, às energias vivas que 
permanecem no Senhor não perdem sua potência, e quando são soltas 
na manifestação cósmica, elas se apresentam conforme os diferentes 
desejos cultivados sob os modos da natureza. Essas diferentes mani- 
festações das energias vitais são estados condicionados pelos quais as 
entidades vivas passam. No entanto, as entidades vivas liberadas, que 
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estão na manifestação sanãtana (eterna), são almas que se subme- 
tem à rendição incondicional, e por isso'não'se subordinam a cria- 
ção e aniquilação. Assim, esta criação é um produto do olhar que o 
Senhor lança de Seu leito 'de sono místico: E então todos os univer- 


sos e o senhor do Universo, Brahma, são repetidas vezes manifesta- 
dos e aniquilados. 


VERSO 14 


aaraa AA ongs 1 
sr tt i fonaa aaa ço 


adhidaivam athādhyātmam 
adhibhiitam iti prabhuh 

athaikam paurusam viryam 
tridhâbhidyata tac chrnu 


adhidaivam—as entidades controladoras; atha—agora; adhyãi 
mam-—as entidades controladas; adhibhiitam—os corpos materiais; 
iti—assim; prabhuh--o Senhor; atha—deste modo; ekam-=apenas 
um; paurusam-—de Sua Onipotência; viryam-—poder; tridha-—em três; 
abhidyata-—dividido; tat-—isto; srnu—apenas ouve-me. 


TRADUÇÃO 
Presta então atenção enquanto te falo como é que o poder de 
Sua Onipotência divide um em três, chamados as entidades con- 
troladoras, as entidades controladas e os corpos materiais, con- 
forme mencionado acima. 


VERSO 15 


aa aa ga RAET: l 
ta: de ag aa: m Ret IRAI 


antah sarira akasat 
purusasya vicestatah 

ojah saho balat jajñe 
tatah prãno mahãn asuh 
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antah sSarire-—dentro 'do corpo; akasat-—do céu; purusasya-—do 
Mahã-Visnu; vicestatah-—enquanto tentava ou queria isso; ojah— 
a energia dos'sentidos; sahah—força mental; balam—força física; 
jajñe—gerada; tatah—em sèguida; prāņnah—a força vital; mahãn 
asuh-—o manancial da vida de todos. 


TRADUÇÃO 
Do céu situado dentro do corpo transcendental do Mahã-Visgu 
manifesto, a energia sensorial, a força da mente e a força física 
são todas geradas, bem como o somatório do manancial da força 
viva total. 


VERSO 16 


rega dd SOS SOR AR À 
reter arcar: RAM 


anuprânanti yam prânah 
prânantam sarva-jantusu 

apânantam apânanti 
nara-devam ivânugãh 


anuprananti—os sintomas vitais continuam; yam-—quem; prânah— 
sentidos; prânantam-—esforçando-se; sarva-jantusu-—em todas as en- 
tidades vivas; apânantam-—pára de se esforçar; apânanti—todos os 
outros param; nara-devam-—um reis iva-—como; anugãh—os segui- 
dores. 


TRADUÇÃO 
Assim como os súditos de um rei seguem o seu senhor, do 
mesmo modo, quando a totalidade da energia está em movimen- 
to, todas as outras entidades movem-se, e quando a totalidade 
da energia deixa de se esforçar, todas as outras entidades vivas 
param as atividades sensuais. 


SIGNIFICADO 
As entidades vivas individuais: são inteiramente dependentes da 
totalidade da energia-do purusa supremo. Ninguém tem existência 
independente, assim como-nenhuma lâmpada elétrica tem refulgência 
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independente. Cada instrumento elétrico está sob inteira dependência 
de toda a central elétrica, a central elétrica total depende: do reservas 
tório de água que gera eletricidade, a água depende-das nuvens, as 
nuvens dependem do:Sol, o Sol depende da-criação, e-a criação de= 
pende da atividade da Suprema Personalidade de Deus. Logo, a'Su- 
prema Personalidade de Deus é a causa de todas as causas. 


VERSO 17 


SARA A SA St À 
fiat siga rege freira Wiíoil 


prânenaksipatã ksuttrd 
antarã jâyate vibhoh 

pipasato jaksatas ea 
prânmukham nirabhidyata 


prãnena—pela força viva; aksipatã--sendo agitada; ksut-—fome; 
trt-—sede; antarã-—de. dentro; jâyate-=-gera: vibhoh-—do Supremo; 
pipâsatah-—estando desejoso de matar a sede; jakgatah-—desejando 
comer; ca—e; prãk—a princípio; mukham-—a boca; nirabhidyata— 
abriu-se. 


TRADUÇÃO 
A força viva, sendo agitada pelo virat-purusa, gerou fome e 
sede, e quando Ele desejou beber e comer, a boca se abriu. 


SIGNIFICADO 

O processo pelo qual todos'os seres vivos que estão no ventre da 
mãe desenvolvem seus órgãos dos-seritidos' e as percepções: senso- 
riaisparece seguir os mesmos princípios válidos para ovirat-purusa, 
o'somiatório de todas as entidades vivas: Portanto a causa'suprema de 
toda a geração não é impessoal-ou sem-desejos.-Os desejos acalenta- 
dos por todas as espécies de percepção: sensoriale órgãos dos sentis 
dos existem no Supremo, e eis por que eles acontecem nas pessoas 
individuais. Este desejo faz' parte do/ser“vivo supremo, a Verdade 
Absoluta. Como Ele tem a totalidade da soma de todas as bocas, as 
entidades vivas individuais têm bocas. O mesmo raciocínio é válido 
para todos os outros sentidos e órgãos dos sentidos.: Aqui, a boca é 
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a representação simbólica: de todos os órgãos dos sentidos, pois os 
mesmos princípios também se aplicam aos outros. 


VERSO 18 


gears fai fi iii | 
T aA a en ATAA ICI 


mukhatas tâlu nirbhinnam 
jihvã tatropajãyate 

tato nânã-raso jajie 
jihvayã yo 'dhigampate 


mukhatah-—da boca; tâlu—o palato; nirbhinnam--sendo gerado; 
jihivã-—a língua; tatra—em seguida; upajayate—torma-se manifesta; 
tatah—então; nanã-rasah-—vários sabores; jajfie—manifestaram-se; 
jihvayā—pela língua; yah—que; adhigamyate—passam a ser sabo- 
reados, 


TRADUÇÃO 
Da boca, manifestou-se o palato, e depois a língua também foi 
gerada. Depois disto, todos os diferentes sabores passaram a exis- 
tir para que a língua pudesse degustá-los. 


SIGNIFICADO 

Este processo gradual de evolução serve para explicar a participa 
ção das deidades controladoras (adhidaiva) porque Varuna é a deida- 
de controladora de todos os sucos saborosos: Portanto, a boca torna-se 
o lugar de repouso, para: a língua, que saboreia, todos os diferentes 
sucos, cuja deidade controladora é Varuna. Portanto, isto sugere que 
Varuna também. foi gerado juntamente com o «desenvolvimento, da 
língua. Como servem de instrumento, a língua e o palato são adhi- 
bhiatam, ou formas de matéria, mas a deidade funcional, que é uma 
entidade viva, é adhidaiva, ao passo que a pessoa sujeita à função é 
adhyâtma. Assim, quanto a seunascimento as três categorias também 
são explicadas depois que o virat-purusa abre a boca. Os quatro prin; 
cípios mencionados neste verso servem para explicar os: três princi- 
pios básicos, a saber, o'adhyātma, o adhidaiva e o,adhibhutam, como 
foram descritos antes. 
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VERSO 19 ` 


feiii ai edad 1 
sê re gt feria: aa RS 


vivaksor mukharo bhiimno 
vahnir vag vyahytam tayoh 

jale caitasya suciram 
nirodhah samajâyata 


vivaksoh-—quando houve necessidade de falar; mukhatah-—da boca; 
bhiimnah—do Supremo; vahnih—fogo ou a deidade controladora do 
fogo; vak-—vibração; vyãhrtam-—palavras; tayoh—por ambos; jale— 
na água; caentretanto; etasya-—de todos estes; suciram-um tempo 
extremamente longo; nirodhah-—suspensão; samajãyata-—continuou. 


TRADUÇÃO 
Quando o Supremo desejou falar, as palavras foram vibradas 
da boca. Então, a deidade controladora, o Fogo, foi gerado da 
boca, Mas quando Ele estava deitado na água, todas estas funções 
permaneciam suspensas, 


SIGNIFICADO 

A peculiaridade do desenvolvimento gradual dos diferentes senti- 
dos recebe apoio simultâneo de suas deidades controladoras. Deve- 
se compreender, portanto, que as atividades dos órgãos dos sentidos 
são controladas pela vontade do Supremo. Os sentidos são, por assim 
dizer, uma concessão às almas condicionadas, que devem usá-los a 
contento sob o controle da deidade a quem o Senhor Supremo dele- 
gou esse controle. Quem viola essas imposições deve receber como 
punição a degradação a um nível de vida inferior. Consideremos, por 
exemplo, a língua e sua deidade controladora, Varuna. A língua serve 
para comer, é os hômens, animais e aves têm seus gostos específicos 
por causa de diferentes concessões. O sabor preferido pelo 'ser hu- 
mano'é o sabor preferido pelo porco não estão no mesmo nível. No 
entanto, a deidade controladora concede ou aprova um determinado 
tipo de corpo quando a entidade viva específica desenvolve um pa- 
ladar baseado nos diferentes modos da natureza. Se o ser humano 
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come indiscriminadamente, tal qual o porco, então à deidade controla- 
dora está decerto autorizada a lhe' dar na etapa seguinte um corpo de 
porco. O suíno aceita qualquer espécie de alimento, incluindo fezes, 
e o'ser humano que desenvolveu esse gosto indiscriminado deve estar 
preparado para levar na próxima vida uma existência degradada. Se- 
melhante vida é também uma graça de Deus porque a alma condicio- 
nada desejava este tipo de-corpo para saborear perfeitamente uma 
determinada espécie de alimento. Se um homem recebe um corpo de 
porco, deve-se considerar isto-como uma graça do Senhor porque o 
Senhor concede as condições que facilitam a concretização dos dese- 
jos. Depois da morte, o corpo seguinte é oferecido por controle supe- 
rior, e não às cegas. O ser humano, pois, deve estar atento à espécie 
de corpo que terá na próxima vida. Levar uma vida com indiscrimi- 
nação irresponsável é arriscado; e esta é a declaração de todas as es- 
crituras, 
VERSO 20 


aia aidai aR mai 1 
am rio Ea Ra: llel 


nāsike nirabhidyetām 
dodhiiyati nabhasvati 

tatra vâyur gandha-vaho 
ghrãno nasi jighrksatah 


násike-—nas narinas; nirabhidyetam— sendo desenvolvida; dodhitya- 
ti—soprando rapidamente; nabhasvati-—respiração de ar; tatra—em 
seguida; vayuh-—ar; gandha-vahah-—-odor agradável; ghrânah-—sen- 
tido do olfato; nasi—no nariz; jighrksatah-—desejando cheirar odores. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, quando o supremo purusa desejou cheirar odo- 
res, foram geradas as narinas e à respiração, o instrumento nasal 
e os odores passaram a existir, e a deidade controladora do ar, 
transportando o cheiro, também 'se tornou manifesta. 


SIGNIFICADO 
OQ instrumento: nasal; o-odor,'a' deidade controladora; do ar, O ol- 
fato, etc., todos se manifestaram simultaneamente quando o Senhor 
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desejou cheirar. Os mantras védicos confirmam esta declaração nos 
Upanisads, onde se afirma que tudo é primeiramente desejado pelo 
Supremo e só então pode a entidade viva subordinada exercer a-res- 
pectiva ação. A entidade: viva pode ver só quando o Senhor vê, aen- 
tidade viva pode cheirar quando o Senhor cheira, e assim por diante. 
A idéia é que a entidade viva nada pode fazer independentemente, 
O máximo que ela pode é pensar, em fazer algo jindependentemente; 
mas ela não pode agir independentemente.. Pela graça do Senhor, 
existe este pensamento independente, e pela-graça do Senhor o:pen- 
samento pode ganhar forma, e por isso segundo o ditado: popular-o 
homem propõe e Deus dispõe. A explicação toda está na questão da 
dependência absoluta das entidades vivas e independência absoluta 
do-Senhor Supremo, Pessoas menos inteligentes que alegam estar.no 
mesmo nível de Deus primeiro devem provar: que são absolutas e in- 
dependentes, e então elas devem confirmar a alegação de que são 
unas com Deus, 





VERSO 21 


maA aaa Rega: | 
Fei rare epi: IRLI 


yadäātmani nirälokam 
atminam ca didrksatah 

nirbhinne hy aksini tasya 
Jyoti caksur guna-grahah 


Yada—enquanto; atmani—a Si mesmo; niralokam-—sem nenhuma 
luz; ãtmiinam-— Seu próprio corpo transcendental; ca— também outras 
formas corpóreas; didrksatah-—desejou olhar para; nirbhinne—devi- 
do ao fato de ter brotado; hi—para; aksini—dos olhos; tasya—dEle; 
Jyotih—o Sol; caksuh-—os olhos; guna-grahah"o poder de ver. 


TRADUÇÃO 
Assim, quando tudo era escuridão, o Senhor desejou ver a 
Si mesmo e tudo o que foi criado, Então os olhos, o iluminante 


deus Sol, o poder da visão e o objeto da visão todos se manifes- 
taram: 
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SIGNIFICADO j i 

O Universo é por natureza uma densa escuridão, e por isso:a cria- 
ção total chama-se tamas, ou escuridão. A noite apresenta o-verda- 
deiro aspecto do Universo, pois nesse período a pessoa não consegue 
ver nada, incluindo a si mesma.O Senhor por Sua misericórdia imo- 
tivada, primeiro desejou ver a Si mesmo e toda a criação também, e 
assim o Sol se manifestou, todas as entidades vivas desenvolveram o 
poder da visão e os objetos da visão também -se manifestaram. Isto 
quer dizer que todo o mundo fenomenal se tornou visível depois da 


criação do Sol. 
E VERSO 22 


Ama aAa: l 
ma iaai oa: AA qq RIN 


bodhyamānasya ršibhir 
atmanas taj jighrksatah 

karnau ca nirabhidyetam 
disah srotram guna-grahah 


bodhyamãnasya-—desejando compreender; rsibhih-—pelas autori- 
dades; ãtmanah—do Ser Supremo; tat--isto; Jighrksatah—quando 
Ele desejou adotar; karnau—os ouvidos; ca—também; nirabhidye- 
tâm-—manifestaram-se; disah-—a direção ou o deus do ar; srotram— 
o poder de ouvir; guna-grahah-—e os objetos da audição. 


TRADUÇÃO bÀ 
Quando os grandes sábios passaram a desejar a obtenção de 
conhecimento, os ouvidos, o ler de ouvir, a deidade contro- 
ladora da audição e os objetos de audição manifestaram-se. Os 
grandes sábios desejavam ouvir sobre o Eu. 


SIGNIFICADO r 
Como se'afirma-no Bhagavad-gītā, com o avanço de conhecimen- 
to, a pessoa deve tentar saber.sobre o Senhor Supremo, o- summum, 
banum`de- tudo: Conhecimento não significa-só-o conhecimento fis 
sico;-ou-0: conhecimento das leis da natureza, que funcionam soba 
orientação do-Senhor, Os cientistas estão ansiosos por: ouvir sobre as 
leis físicas que agem na natureza-material. Eles-estão ansiosos) por 
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ouvir através do rádio e da televisão sóbre fenômenos que acontecem 
em planetas longínquos, mas é bom eles saberem que o Senhor lhes 
deu'o poder de ouvir e os instrumentos adequados à audição para que 
eles ouvissem sobre o Eu, ou sobre o Senhor. Infelizmente, o poder 
de ouvir é inutilizado em ouvir as vibrações dos assuntos munda- 
nos: Os grandes: sábios estavam apenas interessados em ouvir sobre 
o Senhor através do 'conhecimento védico. 


É este o processo através do qual se passa a receber o conhecimen- 
to-com os órgãos auditivos. 


VERSO 23 


RR agaaga 
Raar ai aai eet 1 
eee gt A: IRAI 


vastuno mrdu-kãthinya- 
laghu-gury-osna-Sitatâm 

Jighrksatas tvan nirbhinnã 
tasyâm roma-mahi-ruhãh 

tatra cântar bahir vãtas 
tvacã labdha-guno vrtah 


vastunah-—de toda a matéria; mrdu-—maciez; karhinya-—dureza; 
laghu—leveza;' guru-—peso; osna--calor; sitatâm—frio; -jighrksa- 
tah-—desejando perceber; tvak—a sensação do tato; nirbhinnã-—dis- 
tribuída; tasyam—na pele; roma-—pêlos do corpo; mahi-ruhah—bem 
como as árvores, as deidades controladoras; tatra-—lá; ca—também; 
antah-—dentro; bahih-—fora; vatah tvacã-—o sentido do tato ou a 


pele; labdha-—tendo sido percebido; gumah-—os objetos'da percepção 
sensorial; vrtah-—gerados. 


TRADUÇÃO 
Quando surgiu o desejo de perceber as características físicas 
da matéria, tais como maciez, dureza, calor, frio, leveza e peso, 
o fundamento da sensação, a pele, os poros cutâneos, os pêlos do 
Corpo e suas deidades controladoras (as árvores) foram gerados. 
Por dentro é por fora da pele há uma cobertura de ar através da 
qual tornou-se proeminente a percepção sensorial. 
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SIGNIFICADO 

AS características físicas da matéria, tais como a maciez, são as- 
suntos ligados à percepção sensorial, e assim O conhecimento físico 
é um tema ligado à sensação tátil. Pode-se medir à temperatura da 
matéria com um toque de mão, e pode-se medir o peso de um objeto, 
levantando-o com a mão e assim calculando seu peso ou leveza. A 
pele, os poros cutâneos e os pêlos do corpo são todos interdependen- 
tes com relação à sensação tátil. O ar que sopra dentro e fora da pele 
é também um objeto de percepção sensorial. Esta percepção sensorial 
é também uma fonte de conhecimento, e por isso aqui se sugere que 
o conhecimento físico ou fisiológico está subordinado ao conheci» 
mento do Eu, como se mencionou acima. O conhecimento do Eu 
pode expandir-se para o conhecimento dos fenômenos, mas o conhe- 
cimento físico não pode levar ao conhecimento do Eu. 

No entanto, existe uma íntima relação entre os pêlos do corpo e a 
vegetação no corpo da Terra. Os vegetais são nutrição para a pele, 
como alimento e como remédio, conforme afirma o Terceiro Canto: 
tvacam asya vinirbhinnam vivisur dhisnyam osadhih. 


VERSO 24 


to aa rd | 
iva temia arara WII 


hastau ruruhatus tasya 
nana-karma-cikirsayã 

tayos tu balavân indra 
adanam ubhayasrayam 


hastau-as mãos; ruruhatuh-—manifestaram-se; tasya—dEle; 
nãnã-—diversificado; karma-—trabalho; cikirsaya—tendo esse dese- 
jo; tayoh-—delas; tu-—entretanto; balavan—para dar força; indrah0, 
semideus do céu: adanam-—atividades da mão; ubhaya-asrayam-— 
dependentes do semideus e da mão. 


TRADUÇÃO j 
Depois disso, quando a Pessoa Suprema desejou executar muitas 
variedades de trabalho, as duas mãos e sua força controladora, 
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e Indra, o semideus do céu, tornaram-se manifestos, bem como 
os-atos que dependem das mãos e-do semideus. 


s 1 SIGNIFICADO 

t Em cada item, podemos notar com proveito que os órgãos senso- 
riais da entidade viva jamais são independentes em etapa alguma. O 
Senhor é conhecido-como o Senhor dos sentidos (Hrsikesa). Assit 
os órgãos sensoriais das entidades vivas manifestam-se pela vontade 
do Senhor, e cada órgão é controlado por uma determinada espécie 
de semideus. Ninguém, portanto, pode reivindicar propriedade sobre 
os sentidos. A entidade viva é controlada pelos: sentidos, os: senti- 
dos são controlados pelos semideuses, e os semideuses pe servos do 
Senhor Supremo. Este é o esquema do sistema da-criação. Tudo acaba 
sendo controlado pelo Senhor Supremo, e não há independência Ji- 
gada à natureza material nem à entidade viva; A entidade viva iludi- 
da que alega ser ordono de seus sentidos está sob as garras da energia 
externa do Senhor. Enquanto a entidade viva continuar ia 
sua frágil existência, 'deve-se- entender: que ela está sob o estrito 
controle da energia externa do Senhor, e fica fora de cogitação que 
consiga libertar-se das garras da ilusão (maya), por mais E q 
clare uma alma liberada. = ara Poa 


VERSO 25 


af frfa: qrat cegas fran 1 
qai qa: e qr IR 


gatim jigisatah pâdau 
ruruhãte 'bhikâmikâm 
padbhyam yajriah svayam havyam 
karmabhih krivate nrbhih 


gatim-—movimento; jigisitah-—assim dese; : pão 

mn i ; Jigisitah sejando; pâdau-—as pernas; 
ruruhãte-—mani Ifestando-se; abhikamikam-—de propósito; e 
E pernas; yajñah—o Senhor Vişnu; svayam—Ele pessoalmente; 
havyam—os deveres; karmabhih--pelo próprio dever ocupacional; 


kriyatefez-com 
que fossem executados; nrbhih-—por dife 
seres humanos. ! pi iferentes 


Verso-25] O Bhãgavatam é a resposta à todas as perguntas 619 


TRADUÇÃO 
Então, como Ele desejou controlar o movimento, Suas pernas 
se manifestaram, e das pernas foi gerado Visnu, a deidade con- 
troladora. Por meio de Sua supervisão pessoal deste ato, todas as 
variedades de seres humanos estão atarefadas, cumprindo o sa- 
crifício ocupacional. 


SIGNIFICADO 

Todo ser humano está entregue a seu dever ocupacional específico, 
e tais atividades são visíveis à medida que os homens vão de um lado 
para outro. Istoé mui acentuadamente visível nas grandes cidades do 
mundo: as pessoas andam por toda a cidade com muita pre: 
lugar para outro. Este movimento não se limita apenas às cidades, 
pois também fora das cidades as pessoas são vistas em diferentes 
veículos, movimentando-se de um lugar para outro, ou de uma cida- 
de para outra. Os homens usam carros e trens nas estradas, metrôs 
dentro da terra-e avião no céu-com-o propósito de obter sucesso nos 
negócios: Mas em-todos estes movimentos, o: verdadeiro propósito é 
ganhar dinheiro para-poder levar uma vida confortável; Para conse- 
guir esta vida confortável, o cientista se ocupa, «O artista se ocupa, 
o engenheiro se ocupa, o técnico se ocupa, cada um nos: diferentes 
ramos da atividade humana. Mas eles não sabem como dariàs ativi- 
dades um propósito que ajude a cumprir à missão da-vida humana, 
Como não conhecem este segredo, todas as suas atividades têm como 
meta o descontrolado gozo dos sentidos, e por isso com todas estas 
ocupações eles não percebem que estão entrando nas profundas: re- 
giões da escuridão. 

Como: se deixaram- cativar pela energia -externa do Senhor Supre- 
mo, eles se esqueceram por completo de Visnu, o Senhor Supremo, 
e assim eles chegaram definitivamente à conclusão de que esta vida, 
como atualmente se manifesta sob as condições. da natureza material, 
serve só para desfrutar a maior quantidade de gozo dos sentidos. Mas 
esta maneira errônea como a vida é encarada não pode dar a ninguém 
a desejada paz de espírito, e assim, apesar de todo o avanço em co- 
nhecimento através do uso dos recursos da natureza, ninguém é feliz 
nesta civilização material, O segredo é que a cada: passo eles devem 
tentar executar sacrifícios que promovam a paz mundial. Nos seguin- 
tes versos, o Bhagavad-gitã (18.45-46) também conta o mesmo se- 
gredo: 





Srimad-Bhãgavatam [Canto 2, Cap: 10 


sve sve karmany abhiratah 
samsiddhim labhate narah 

sva-karma-niratah siddhim 
yathã vindari tac chrnu 


yatah pravrttir bhitânam 
yena sarvam idam tatam 


sva-karmanã tam abhyarcya 
siddhim vindati mãnavah 


O Senhor disse a Arjuna: *“Apenas ouve enquanto falo como é que 
alguém pode atingir a maior perfeição da vida pelo simples cumpri- 
mento do; seu próprio dever ocupacional específico. O homem pode 
alcançar a máxima perfeição da vida, adorando o Senhor Supremo e 
executando sacrifícios para agradar ao Supremo Senhor Visnu, que é 
onipenetrante e-por cujo controle todo ser vivo adquire as con 

favoráveis por ele desejadas segundo sua propensão pessoal”. 

Não há mal algum em ter diferentes  propensões na vida porque 
todo ser humano tem relativa independência para: planejar em sua 
vida a conquista de diferentes ocupações, mas na vida todos: devem 
tomar a resolução de que sabem perfeitamente bem que ninguém tem 
independência absoluta; Com certeza, todos estão sob 'o controle do 
Senhor Supremo e'sob diferentes agentes. Sabendo disto, a pessoa 
deve fazer questão de executar seu trabalho e com o resultado: de:seu 
esforço servir 'o Senhor Supremo como prescrevem' as autoridades 
entendidas no transcendental serviço amoroso ao Supremo Senhor 
Vi nu. Para executar estes deveres ocupacionais da vida, a perna é o 
instrumento mais importante do corpo porque sem a ajuda das pernas 
ninguém pode locomover-se de um lugar para outro; e por isso o 
Senhor tem controle especial sobre'as pernas de todos os seres hu- 
manos, que se destinam a executar yajhãs: 


VERSO 26 


fria fem À aafia: | 
sqa ana At Bei ATATA NRGI 


nirabhidyata sisno vai 
prajânandâmytârthinah 
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upastha àsit kamânam 
priyam tad-ubhayasrayam 


nirabhidyata-—surgiram; sisnah-—-os órgãos genitais; vai-—decerto; 
praja-ananda-—o prazer sexual; amrta-arthinah-—desejando saborear 
o néctar; upasthah-—os órgãos masculino ou feminino; dsit-—passaram 
a existir; kamânãam-—dos luxuriosos; priyam-—muito querido; tat— 
isto; ubhaya-ãsrayam-—refúgio para ambos. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, para o prazer sexual, para gerar prole e para sa- 
borear o néctar celestial, o Senhor desenvolveu os órgãos geni- 
tais, e assim existem o órgão genital e sua deidade controladora, 
o Prajápati. O objeto do prazer sexual e a deidade controladora 
estão sob o controle dos órgãos genitais do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Para as almas condicionadas, o prazer celestial é o prazer sexual, 
e este prazer é saboreado pelos órgãos genitais. A/mulher é o obje- 
to do prazer sexual, e tanto-a percepção sensorial do. prazer sexual 
quanto a mulher são controladas pelo Prajápati, que está sob o con- 
trole dos órgãos genitais do Senhor. Através deste verso, o imper- 
sonalista deve ficar sabendo que o Senhor não é impessoal, pois Ele 
tem Seus órgãos genitais, dos: quais dependem todos os objetos de 
prazer sexual. Ninguém'se daria ao trabalho de criar filhos se faltasse 
no intercurso sexual o sabor do néctar celestial. Este mundo material 
é-criado para dar às almas condicionadas a oportunidade de rejuve- 
nescimento para voltar ao lar, voltar ao Supremo, e portanto produzir 
seres vivos é necessário para manter o propósito da criação. O prazer 
sexual é tm' impulso para essa ação, e nesse caso é possível servir O 
Senhor mesmo agindo com esse prazer sexual. O serviço é levado em 
conta quando os filhos nascidos desse prazer sexual recebem ade- 
quado treinamento em consciência de/Deus. Toda a idéia em torno 
da criação material é que a entidade viva consiga reviver a sua ador- 
mecida consciência de Deus: Em outras formas de vida que não são 
formas humanas, 0 prazer sexual, embora proeminente, não contém 
nenhum motivo «de-serviço: à missão do: Senhor: Mas na forma de 
vida humana, a alma condicionada pode prestar serviço-ão: Senhor, 
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criando progênie que tem condições de-alcançar-a salvação. A pessoa 
pode gerar centenas de filhos e desfrutar 'o prazer celestial da relação 
sexual, contanto que consiga treinar os filhos na consciência de Deus. 
Do contrário, o gerar filhos é agir igual aos suínos. Aliás, o'suíno é 
mais beneficiado do que o ser humano porque'o porco pode gerar 
uma-dúzia de filhotes: de' uma 'só vez, 'ao passo que o ser humano só 
pode dar à-luz um filho-de cada vez. Logo, a pessoadeve lembrar 
sempre que os órgãos genitais, o prazer sexual, a mulher e a prole 
relacionam-se todos no serviço ao Senhor, e quem esquece esta re- 
lação existente no serviço ao Senhor Supremo fica sujeito às três 
espécies de misérias da existência material impostas pelas leis da 
natureza. A percepção do prazer sexual existe mesmo no corpo do 
cão, mas ele não tem a percepção da consciência de Deus. A forma 
de vida humana é distinta da forma do cão por causa da percepção 
da consciência de Deus. 


VERSO 27 


skaad fla à gem 
aa: rg fe get om IRS 


utsisrksor dhâtu-malar 
nirabhidyata vai gudam 

tatah pãyus tato mitra 
utsarga ubhayãsrayah 


utsisrksoh-—desejando evacuar; dhãtu-malam-—refugo dos alimen- 
tos; nirabhidyata—abriu-se; vai—decerto; gudam—o orifício para 
evacuação; tatah-—depois disso; payuh-—o órgão sensorial da eva- 
cuação; tatah-—em seguida; mitrah-—o semideus controlador; utsar- 
gah==a substância evacuada; ubhaya-—ambos; asrayah-—refúgio. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, quando Ele desejou evacuar o refugo dos alimentos, 
o orifício da evacuação, o ânus, e o órgão sensorial relacionado 
a ele desenvolveram-se juntamente com a deidade controladora 
Mitra. O órgão sensorial e a substância evacuada estão sob o re- 
fúgio da deidade controladora. 
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SIGNIFICADO 
Se até mesmo no caso da eliminação de fezes, o refugo é contro- 
lado, então como pode à entidade viva alegar que é independente? 


VERSO 28 


mka: ge ya rare | 
IREA I: ARATAT IRA 


āsisrpsoh purah puryā 
nābhi-dvāram apānatah 

tatrapânas tato mrtyuh 
prthaktvam ubhayasrayam 


àsisrpsoh—desejando ir a toda a parte; purah-—em diferentes corpos; 
puryãh-—de um corpo; nãbhi-dvâram—o umbigo oua depressão abdo- 
minal; apânatah-—manifestou-se; tatra--em seguida; apânah-—ces- 
sação da força vital; tatah-—-depois disso; mrtyuh--mortes prihak- 
tvam--separadamente; ubhaya-—ambos; asrayam--tefúgio 


TRADUÇÃO 
Em seguida, quando Ele desejou ir de um corpo para outro, 0 
umbigo e a partida do ar vital e a morte foram criados em con- 
junto. O umbigo é refúgio para ambos, à saber, para a morte e 
para a força separadora. 


SIGNIFICADO 3 

O prâna-vãyu continua a vida, e o apâna- interrompe a força 
vital. Ambas as vibrações são geradas do orifício abdominal, o um- 
bigo: Este umbigo é o elo dê um corpo a outro. o Senhor Brahmã 
nasceu do orifício abdominal do Garbhodakasayi Visnu como um 
corpo separado, e'o mesmo princípio é seguido; até mésmo no nasci- 
mento de um corpo-comum,-O corpo da criança se. desenvolve do 
corpo da mãe, e para a criança ficar separada do corpo da mãe é 
preciso cortar o cordão umbilical. E foi deste modo que o Sente 
Supremo Se manifestou como muitas entidades separadas. As entida- 
des vivas são, portanto, partes:separadas, e por conseguinte não tém 
independência alguma: 
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VERSO 29 


AGA TATA, PET | 
aa aaa ate: fear IRSN 


âditsor anna-panânâm 
asan kuksy-antra-nadayah 
nadyah samudras ca:tayos 
h pustis tad-asraye 


âditsoh-—desejando ter; anna-pânâniim-—de comida e bebida; asan-— 
tornou-se; kuksi—o abdômen; antra-=-os intestinos; nadayah-—e as à 
térias; nadyah—os rios; samudrãh--mares; ca—também; 1ayoh— 


e tustih-—sustento; pustih-—metabolismo; tat—deles; asraye—a 
fonte. 


TRADUÇÃO 
`i Quando apareceu o desejo de comer e beber, o abdômen e os 
intestinos, e também as artérias, se manifestaram. Os rios e os 
mares são a fonte de seu sustento e metabolismo. 


SIGNIFICADO. 

As deidades controladoras dos intestinos são os rios, e das artérias, 
os mares, Encher a barriga com comida e bebida é a causa do sus- 
tento, co metabolismo da comida e da bebida supre o desgaste das 
energias físicas. Portanto, a saúde do corpo depende das ações sau- 
dáveis dos intestinos e das artérias. Os rios e os mares, sendo as dei- 
dades controladoras dos dois, mantêm: os intestinos e as artérias em 
condição saudável. 


VERSO 30 
Akara gi iea 
a aaaea A aga IR T T NoN 
nididiixâsor atma-mayam 
hrdayam nirabhidyata 


tato-manas candra iti 
sankalpah kâma eva ca 
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nididhyãsoh-—desejando conhecer; dima-mãyâm—a própria ener- 
gia; hrdayam-—a localização da men! irabhidyata-—manifestou-se; 
tatah—em seguida; manah—a mente; candrah—a deidade controla- 
dora da mente, a Lua; iti—assim; sankalpah-— determinação; kāmah— 
desejo; eva—tanto quanto; ca-—também. 


TRADUÇÃO 
Quando houve o desejo de pensar nas atividades de Sua pró- 
pria energia, então o coração (a sede da mente), a mente, a Lua, 
a determinação e todos os desejos tornaram-se manifestos. 


SIGNIFICADO 

O coração de cada entidade; viva é a sede da, Superalma, -Pa- 
ramãtmã, uma expansão plenária da Suprema Personalidade de Deus. 
Sem Sua presença, a entidade viva não pode adquirir a energia que 
funciona conforme suas ações passadas. As entidades vivas que estão 
condicionadas no mundo material manifestam-se na criação de acordo 
com as respectivas inclinações que lhes são inerentes, e o necessário 
corpo material. é oferecido a cada uma delas. pela energia material 
que age sob a direção da Superalma. Explica isto o Bhagavad-gitã 
(9.10). Portanto, quando a Superalma está situada no coração da alma 
condicionada, a mente de que ela precisa se manifesta na alma con- 
dicionada, e ela-se torna consciente, de sua ocupação, assim como 
alguém fica consciente de seu dever após despertar de um sono. Por 
conseguinte, a mente material da entidade viva se desenvolve quando 
a Superalma situa-Se em seu coração, e depois disso a mente, a dei- 
dade controladora (a Lua), e em seguida. todas as atividades da mente 
(isto é, pensar, sentir e desejar) acontecem. As atividades da mente 
não podem começar sem a manifestação do coração; é o coração se 
manifesta quando o Senhor deseja ver as atividades que acontecem 
na criação material. 


VERSO 31 


apare rca! 
e tg RR 
tvak-carma-mãrnsa-rudhira- 
medo-majjâsthi-dhatavah 
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bhiimy-ap-tejomayah sapta 
prâno vyomambu-vayubhih 


tvak-—a fina camada sobre a pele; carma-—pele; marsa-=came; 
rudhira-—sangue; medak-— gordura; majja-—-medula; asthi-—osso; dhatá: 
vali—elementos; bhiimi-—terra; ap—água; tejah—fogo; may, h pre- 
dominan tes; sapta—sete; prāhah—ar'vital; vyoma—céu; ambu—água; 
vayubhih-—pelo ar. Í 


TRADUÇÃO 
Os sete elementos do corpo, a saber, a delgada camada sobre 
a pele, a própria pele, a carne, o sangue, a gordura, a medula e 
o osso; são todos feitos de terra, água é fogo, ao passo que o ar 
vital é formado de céu, água e ar. 


SIGNIFICADO 

A construção de todo o mundo material se faz como predomínio 
de três elementos, a saber, terra, água-e fogo. Mas a força vital é 
constituída de'céu, ar e água. Logo, a água é o elemento comum nas 
formas grosseira e sutil de toda a criação material, e deve-se notar 
aqui que devido à necessidade, a água, sendo muito proeminente na 
criação material, é o principal elemento entre todos os'cinco. Este 
corpo material é então uma corporificação dos cinco elementos, e a 
manifestação grosseira é percebida por causa de três elementos; a 
saber, terra, água 'e fogo. As sensações táteis são percebidas devido 
à fina camada sobre a pele, e 0/0ssó está no mesmo nível da pedra 
bruta. O ar vital'é produzido de céu, ar é água, e por isso o ar livre, 
banhos regulares e viver em ambiente espaçoso são favoráveis a uma 
vida saudável; Produtos frescos da terra como grãos e legumes, bem 


como água fresca e calor, são bons para a manutenção do corpo gros- 
seiro. 


VERSO 32 


gore R ago: 1 
é adere faro Na 


gunâtmakânindriyâni 
bhatâdi-prabhava gunãh 
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manah sarva-vikãratma 
buddhir vijnâna-ripini 


guna-ãtmakâni-—ligados. às- qualidades, .indriyâni—os sentidos; 
bhiita-adi—ego material; prabhavah-—influenciados por; gunãh—os 
modos da natureza material; manah-—a mente; sarva—toda; vikãra— 
afeição (felicidade e afliç: ãtmã-—forma; buddhih—inteligência; 
vijfiâna—deliberação; rapini-—-aspecto. 


TRADUÇÃO 
Os órgãos dos sentidos estão ligados aos modos da natureza 
material, é os modos da natureza material são produtos do falso 
ego. A mente está sujeita a todas as espécies de experiências mate: 
riais (felicidade e aflição), e a inteligência é o aspecto que a mente 
assume quando faz deliberações. 


SIGNIFICADO 

Iludida' pela natureza material, a entidade viva identifica-se com o 
falso ego. Mais claramente, ao tornar-se prisioneira do corpo mate- 
rial, a entidade viva logo se identifica-com os laços corpóreos, es- 
quecendo sua própria identidade como alma espiritual. Este falso ego 
se associa com diferentes modos 'danatureza material, e assim os 
sentidos ficam ligados aos modos: da; natureza material. A mente é 
o instrumento como qual é possível sentir diferentes experiências 
materiais, mas a inteligência é deliberativa e pode mudar tudo para 
melhor. A pessoa inteligente, portanto, pode salvar-se da ilusão da 
existência material, fazendo uso apropriado da inteligência. A pessoa 
inteligente pode perceber que a existência material é uma situação 
adversa e-assim ela passa a indagar sobre o que-ela é, por que está 
sujeita a-diferentes espécies de misérias, e procura saber como livrar- 
se de todas as misérias, e assim, através da boa associação, uma 
pessoa inteligente e avançada pode adotar uma vida melhor, a auto- 
realização. Aconselha-se, portanto, que a pessoa inteligente se asso- 
cie com os grandes sábios e santos que estão trilhando o caminho da 
salvação. Com esta associação, a pessoa pode receber instruções ca- 
pazes de eliminar da alma condicionada o apego à matéria, e assim 
o homem inteligente aos poucos se livra da ilusão da matéria e do 
falso ego e é promovido à verdadeira vida de eternidade, conheci- 
mento e bem-aventurança. 
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VERSO 33 
TRE ed ego À amd Ra l 
akenei uz 


etad bhagavato ripar 
sthiilam' te vyâhrtam mayã 

mahy-âdibhis câvaranair 
astabhir bahir ãvrtam 


etat—tudo isto; bhagavatah--da Personalidade de Deus; râpam-— 
forma; sthiilum-=grosseira; te=a ti; vyãhrtam--explicado; mayã-— 
por mim; mahī—os planetas; ãdibhih-—e assim por diante; ca—ili- 
mitadamente; avaranaih—por coberturas; astabhih-=póroito; bahih-— 
externas; dvrtam—encoberto. 


TRADUÇÃO 
Assim, por meio de tudo isto, o aspecto externo da Personali- 
dade de Deus está coberto por formas grosseiras, tais como as 
formas dos planetas, as quais te expliquei. 


SIGNIFICADO 

Como se explica no Bhagavad-gitã (7.4), a Personalidade de Deus 
tema Sua energia material separada que éencoberta por oito espé- 
cies de coberturas materiais: terra, água; fogo, ar, céu, mente, inteli- 
gência e falso-ego; Todos estes são emanações: da Personalidade de 
Deus como Sua energia externa: Estas coberturas: são assim-como 
nuvens que cobrem o'Sol. A nuvem é uma criação do Sol, todavia 
ela:de fato cobre os-olhos, impedindo que alguém veja-o Sol. O Sol 
não pode ser coberto pelas nuvens. A nuvem pode no máximo-es- 
tender-se; por algumas centenas de quilômetros no céu, mas'o Sol-é 
muito maior -do que milhões de quilômetros: Logo; cobrir'cem qui- 
lômetros não é'o'mesmo-que cobrir milhões de quilômetros: Portan- 
tó, é óbvio que'uma das várias energias-da Suprema Personalidade 
de Deus não pode cobrir o Senhor: Mas Ele cria estas coberturas para 
cobrir os olhos das almas condicionadas que querem assénhorear-se 
da natureza material. Na verdade, as almas-condicionadas estão co- 
bertas pela nuvem material que cria ilusão, é o Senhor'Se reserva o 
direito de não Se expor aos olhos delas. Porque não têm olhos com 
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uma visão transcendental e porque não podem ver a: Personalidade de 
Deus, elas portanto negam a existência do Senhor ea forma. trans- 
cendental do Senhor. Essa cobertura, o gigantesco aspecto material, 
é aceita por esses homens que têm um pobre fundo de conhecimento, 
e o próximo verso explica como isso acontece, 


VERSO 34 


aa qt aerea RIOT À 
armas i aaa: IR O 
atah para. sūkşmatamam 
avyaktam nirvisesanam 
anâdi-madhya-nidhanam 
nityam van-manasah param 


atah-—portanto; param-—transcendental; sikgmatamam-—mais Te- 
finada doque o mais refinado; avyaktam-—imanifesta; nirvisesanam— 


sem características materiais; anâdi—sem princípio; praia 
uma fase intermediária; nidhanam-— sem fim; nityam-—eterna; vi pi 
lavras; manasah—da mente; param—transcendental. 


TRADUÇÃO "rem prev 
Portanto, além desta [manifestação grosseira) está u g 
estação transcendental mais refinada que a forma mais refina- 
da: Ela não tem princípios fase intermediária ou fim; a 
está além dos limites da expressão ou da especulação mental e 
distinta da concepção material. 


SIGNIFICADO è 

O corpo extemo grosseiro do Supremo manifesta-se a certos sis 
valos, e assim o aspecto ou forma externos da Suprema Person li~ 
dade de Deus não é-a forma eterna do Senhor; que não tem dogs 
nem fase intermediária, nem: fim.:Tudo o que tem início, meio e fim 
chama-se material:/O mundo material, começou do Senhor, e assim a 
forma do Senhor, existente antes do início do mundo material, é sem 
dúvida transcendental ao mais refinado; ou o conceito material En 
refinado. No mundo material, o éter é considerado o mais refinado. 
Mais refinados que o éter são amente, a inteligência e o falso ego. 
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Mas todas as oito'coberturas externas são explicadas como coberturas 
externas da Verdade Absoluta. Portanto, a Verdade Absoluta está além 
da expressão-e da especulação da concepção material. Ele com cer- 
termé transcendental a todas as concepções materiais. Istose-chama 
nirvisesanam. Entretanto, ninguém deve confundir nirvisesanam como 
sendo sem nenhuma qualificação transcendental. Visesanam significa 
qualidades. Portanto, quando -se lhe acrescenta nir, significa dizer 
que não existem qualidades ou variedades materiais. Esta expres- 
são anuladora se deseréve como quatro qualificações transcendentais, 

a saber, imanifesto, transcendental, eterno-e ;além da concepção da 
mente ou das palavras. Além dos limites das palavras quer dizer ne- 
gação da concepção material; Enquanto alguém não estiver numa 


posição transcendental, não lhe será possível conh 
cendental do Senhor. pi 


VERSO 35 


Sa pç mm À quad 


SA aR a afa arg fiafia: 34I 


amuni bhagavad-riipe 
mayã te hy anuvarmite 

ubhe api na grhnanti 
mãya-srste vipascitah 


“amuni—todas estas; bhagavat-—à Suprema Personalidade de Deus; 
rūpe—nas formas; mayā—por mim; te—para ti; Ai-—decerto; anuvar- 
nite—descritas respectivamente; ubhe--ambas; npiestambém; na— 
nunca; grhnanti—aceitam; mãyã-—externas; srste—estando essi, ma- 
nifestas; vipah-citah-—os eruditos que sabem. 


TRADUÇÃO 
Nenhuma dessas formas do Senhor, que acabam de ser descri- 
tas para ti tomando como referência uma visão material, é aceita 
pelos devotos puros do Senhor que O conhecem muito bem. 


s : SIGNIFICADO 
Os impersonalistas têm sobre à Absoluta Personalidade de Deus 
duas concepções diferentes, como se mencionou acima. Por um lado, 
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eles adoram o'Senhor em Sua'visva-rūpa; ou a onipenetrante forma 
universal, e por outro lado, eles pensam na forma imanifesta indes- 
critível e sutil do Senhor. “As teorias do panteísmo er do monismo 
aplicam-se respectivamente a estas duas concepções acerca do Supre- 
mo como grosseira e sutil, mas ambas são rejeitadas pelos eruditos 
devotos puros do Senhor porque eles conhecem a verdadeira posi- 
ção: Menciona isto com muita clareza o Décimo Primeiro Capítulo 
do Bhagavad-gitã, que registra a experiência que a visva-ripa do 
Supremo Senhor Sri Krsna produziu em Arjuna: 


adrsta-piarvamm hrsito 'smi drstvã 
bhayena ca pravyathitam mano me 
tad evame darsayã ideva rapam 
prasida devesa jagan-nivãsa 
(Bg. 11.45) 


Arjuna, como devoto puro do Senhor, nunca antes contemplara a 
forma universal do Senhor (visva-ripa), mas quando ele a viu, sua 
curiosidade ficou satisfeita. Mas ele não estava feliz em ver essa 
forma do Senhor, pois seu apego era de um devoto puro. Ele esta- 
va receoso de ver a gigantesca forma do Senhor. Portanto, ele orou 
para que o Senhor assumisse Sua forma de Nãrâyana que tem quatro 
braços, ou a forma de Krsna; as únicas que poderiam satisfazer Arju- 
na. Sem dúvida, o Senhor tem suprema potência para Se manifestar 
em múltiplas formas, mas os devotos puros do Senhor estão interessa- 
dos nas formas eternas que Ele manifesta em Sua morada, conhecida 
como tripãd-vibhiiti, ou o reino de Deus. Em Sua morada tripãd- 
vibhiiti, o Senhor manifesta-Se sobiduas formas, de quatro braços ou 
de dois braços. A visva-riipa que se apresenta na manifestação mate- 
rial tem braços ilimitados, dimensões ilimitadas e tudo ilimitado, Os 
devotos puros do Senhor adoram-nO em Suas formas de Vaikuntha 
como Nãrâyana ou Krsna. Às vezes, as mesmas-formas que o Senhor 
apresenta em Vaikuntha estão também por Sua graça no mundo ma- 
terial, como Sri Rama, Si Krsna, $r7 Narasimhadeva, etc., e assim 
os devotos puros também as adoram. Em geral, as características 
mostradas no mundo material não existem nos planetas Vaikuntha, € 
então os devotos puros não as aceitam. O que os devotos puros: ado- 
ram antes de mais nada são as formas eternas do-Senhor: que: existem 
nos planetas Vaikuntha. Os impersonalistas não-devotos imaginam 
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as formas materiais do Senhor, e acabam imergindo no brahmajyoti 
impessoal do Senhor, ão passo que os devotos puros do-Senhor são 
adoradores do Senhor logo no início e também na fase perfeita da 
salvação, eternamente, A adoração prestada pelo devoto puro jamais 
acaba, ao passo: que a adoração prestada pelo impersonalista pára 
depois que ele alcança a salvação, quando se funde na forma impes- 
soal do Senhor conhecida como: brahmajyoti: Portanto, os devotos 


puros do Senhor são aqui descritos como vipascita, ou os eruditos 
que têm perfeito conhecimento sobre'o Senhor. 


VERSO 36 


ERA RT, ARO | 
are A aE: qe NRI 


sa vācya-vācakātayā 
bhagavān brāhma-rūpa-dhrk 

nāma-rūpa-kriyā dhatte 
sakarmakarmakah parah 


sah-—Ele; vãcya-—por Suas formas e atividades; vacakatayã-=-por 
Suas qualidades e séquito transcendentais; bhagavān—a Personali- 
dade de Deus; brahma--absoluto; rapa-dhrk--aceitando formas vi- 
síveis; nâma-—nome; riipa-—forma; kriyã-—passatempos;' dhatte-— 
aceita; sakarma-—ocupado em trabalho; akarmakah-—sem ser afeta- 
do; parah-—transcendência. à 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus manifesta-Se em uma forma transcen- 
dental, sendo Ele o objeto de Seu nome, qualidade, passatempos, 
séquito é variedade transcendentais. Embora não-seja afetado 
por essas atividades, Ele parece estar ocupado nelas. 


SIGNIFICADO 
Sempre que há necessidade de criação material, a transcendental 
Personalidade de Deus aceita formas no mundo material para cuidar 
da criação, manutenção e destruição. É preciso ter inteligência sufi- 
ciente para conhecer de verdade Suas atividades e não ficar predis- 
posto a concluir que Ele desce ao mundo material, aceitando uma 
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forma criada pela natureza material. Qualquer forma aceita da natu- 
reza material é afetada por tudo 70 que. se faz no mundo material. A 
alma condicionada.que aceita uma forma material para passar por um 
certo período de atividades materiais está sujeita às leis da matéria. 
Mas aqui neste verso afirma-se claramente que, embora as formas e 
atividades do Senhor pareçam ser as mesmas'de uma alma condicio- 
nada, elas são sobrenaturais e impossíveis para a alma condicionada. 
Ele, a Suprema Personalidade de. Deus, jamais é afetado por essas 
atividades. No Bhagavad-gitã (4.14), o Senhor diz: 


na mãm karmâni limpanti 
na me karma-phale sprhã 

iti mām yọ. bhijānāti. 
karmabhir na sa badhyate 


O Senhor nunca é afetado; pelas atividades que Ele aparentemente 
executa por intermédio de Suas diferentes encarnações e personali- 
dades, tampouco Ele tem algum desejo de conseguir sucesso com 
atividades fruitivas. O Senhor apresenta em plenitude Suas diferentes 
potências de riqueza, força, fama, beleza, conhecimento e renúncia, 
e assim Ele não precisa executar esforça físico como à alma condi- 
cionada. Portanto, a pessoa inteligente que consegue distinguir entre 
as atividades transcendentais: do Senhor e as atividades das almas 
condicionadas também não fica atada às reações das atividades. O 
Senhor como Visnu, Brahmã e Siva conduz os três modos da natu- 
reza material. De Vignu nasce Brahmã, e de Brahmã nasce Siva. Às 
vezes, Brahmã é uma parte distinta de Visnu, e outras vezes Brahmã 
é o próprio Visnu, Assim, Brahma cria as diferentes espécies de vida 
em todo o Universo, é isto significa que o Senhor cria toda a mani- 
festação, ora sozinho, ora com a participação de Seus agentes auto- 
rizados. i 





VERSOS 37—40 


AA RTTA TR, 
Ranea ARA lS 
F TLA TAA 
ag afia RE c 
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ENT RÀ | 
ereta a en fritar 
feno ASA eaaa: a 
saaa om: not Tait: N1801 


praja-patin maniin devãn 
rsin pitr-ganãn prthak 

siddha-cãrana-gandharvãn 
vidyâdhrasura-guhyakân 


kinnarâpsaraso nãgân 
sarpãn kimpurusãn narãn 

mãtF raksah-pisacams ca 
preta-bhiita-vinãyakãn 


kūşmāndonmāda-vetālān 
Yãtudhânân grahan api 

khagân mrgãn pasan vrksãn 
girin nrpa sarisrpân 


dvi-vidhas catur-vidhã ye 'nye 
jala-sthala-nabhaukasah 

kusalakusala misrah 
karmanam gatayas tv-imãh 


praja-patin—Brahmã é seus filhos como Daksa é outros; maniin— 
os chefes periódicos, como Vaivasvata Manu; devan—como Indra, 
Candra é Varuna; rsin—como Bhrgu e Vasistha; pitr-ganân—os ha- 
bitantes dos planetas Pitã; prthak-—separadamente; siddha—os habi- 
tantes do planeta Siddha; cãrana-—os habitantes do planeta Cãrana; 
gandharvân—os habitantes dos planetas Gandharva; vidyâdhra—os 
habitantes do planeta Vidyâdhara; asura—os ateístas; guhyakân—os 
habitantes do planeta Yaksa; kinnara—os habitantes do planeta Kin- 
nara; apsarasah—os belos anjos do planeta Apsarã; nãgân—os ha- 
bitantes serpentiformes de Nãgaloka; sarpãn-—-os habitantes de Sar- 
paloka (serpentes); kimpurusãn-—os habitantes simiescos do planeta 
Kimpurusa; narân—os habitantes da Terra; mãtF-—os habitantes de 
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Matrloka; raksah-—os habitantes do planeta demoníaco; pisacân-—os 
habitantes de Pisacaloka; ca-—também; preta-—os habitantes de Preta- 
loka; bhiita-—os maus espíritos; vindyakân—os gnomos; kiismanda-— 
fogo-fátuo; unmãda-—lunáticos; vetâlan—os gênios; yātudhānān— 
uma determinada espécie de mau espírito; grahan-—as boas e más es- 
trelas; api—também; khagãn-—as aves; mrgân-—os animais selvagens; 
pasiin—os animais domésticos; vrksân-—os fantasmas; girin-—as mon- 
tanhas; nrpa—ó rei; saristpan--répteis; dvi-vidhãh-—as entidades 
vivas móveis e inertes; catuh-vidhah-—entidades vivas nascidas de 
embriões, ovos, transpiração e sementes; ye-—outros; anye—todos; 
jala-água; sthala-—terra; nabha-okasah—pássaros; kusala-—na feli- 
cidade; akusalah-—na: aflição; misrah—na misturavde felicidade e 
aflição; karmanâm---segundo suas próprias ações passadas; gatayalh-— 
como resultado de; tu--mas; imãh-—todas elas. 


TRADUÇÃO 

Ó rei, fica sabendo através de mim que todas as entidades vivas 
são criadas pelo Senhor Supremo conforme suas ações passadas. 
Isto inclui Brahmã e seus filhos como Daksa; os chefes periódi- 
cos, como Vaivasvata Manu; os semideuses como Indra, Candra 
e Varuna; os grandes sábios como Bhrgu, Vyása e Vasistha; os 
habitantes de Pitrloka e Siddhaloka; os Câranas, os Gandharyas, 
os Vidyádharas, os Asuras, os Yaksas, os Kinnaras e os anjos; os 
entes serpentiformes, os simiescos Kimpurusas, os seres humanos, 
os habitantes de Matrloka, os demônios, os Pisãcas, os fantasmas, 
os espíritos, os lunáticos e os espíritos malignos; as boas e más 
estrelas, os gnomos, os animais da floresta, as aves, Os animais 
domésticos, os répteis, as montanhas, as entidades vivas móveis e 
inertes, as entidades vivas nascidas de embriões, ovos, transpira- 
ção e sementes, e todas as outras, quer estejam na água na terra 
ou no céu, sintam felicidade, aflição ou uma mistura de ambas. 
Todas elas, conforme suas ações passadas, são criadas pelo Senhor 
Supremo. 


SIGNIFICADO 
As diferentes variedades de entidades vivas são mencionadas nesta 
lista,e, sem nenhuma exceção do planeta mais alto até o planeta 
mais baixo do Universo, todas elas nas diversas espécies de vida são 
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criadas por Visnu, o Pai Todo-Poderoso. Por conseguinte, ninguém é 
independente da Suprema Personalidade de Deus. No seguinte verso 
do Bhagavad-gitã (14.4), o Senhor, portanto, classifica todas as en- 
tidades vivas como Sua progênie: 


sarva-yonisu kaunteya 
miirtayah sambhavanti yãh 

tâsam brahma mahad yonir 
aham bija-pradah pitã 


A natureza material compara-se à mãe. Embora se saiba que cada ser 
vivo sai do corpo: da mãe, no entanto é um fato que amãe não é a 
causa última desse nascimento, O pai é a causa última do nascimen- 
to. Sem a semente do: pai, nenhuma mãe pode dar à luz um filho, 
Portanto, as entidades vivas nas diferentes variedades de formas e po- 
sições dentro dos inumeráveis universos todas nascem das sementes 
do Pai Todo-Poderoso, a Personalidade de Deus, e só o homem com 
um pobre fundo de conhecimento tem a impressão de que elas nascem 
da natureza material. Estando sob a energia material do Senhor Su- 
premo, todas as entidades vivas, a começar de Brahmã e indo até à 
insignificante formiga, manifestam-se em diferentes corpos conforme 
seus feitos passados. 

À natureza material é uma das energias do Senhor (Bg. 7.4). À na- 
turéza material é inferior em comparação com as entidades vivas, a 
natureza superior. As naturezas superior e inferior do Senhor combi- 
nam-se para manifestar todos os afazeres universais. 

Em melhores condições de vida, algumas das entidades vivas são 
relativamente felizes, ao passo que outras vivem em aflição. Mas de 
fato, nenhuma delas é verdadeiramente feliz na vida material còn- 
dicionada. Ninguém pode estar feliz com a vida na prisão, embo- 
ra alguém seja um prisioneiro de primeira classe e outrem seja um 
prisioneiro de terceira classe. A pessoa inteligente não deve tentar 
ser promovido da prisão de terceira classe para a prisão de primeira 
classe, mas deve tentar livrar-se definitivamente da prisão. Alguém 
pode ser promovido a prisioneiro de primeira classe, mas na etapa 
seguinte o mesmo prisioneiro/de primeira classe é outra vez degra- 
dado a prisioneiro de terceira classe. Todos devem tentar livrar-se da 
vida na prisão e voltar ao lar, voltar ao Supremo. Esta é a verdadeira 
meta para todas as espécies de entidades vivas. 
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VERSO 41 


a rea a fim TI 
ma iaa maA | 
ais! e SRA NLI 


sattvam rajas tama iti 
tisrah sura-nr-nārakāh 

tatrāpy ekaikaśo rājan 
bhidyante gatayas tridhã 

yadaikaikataro 'nyabhyam 
sva-bhãva upahanyate 


sattvam-—o modo da bondade; rajak-—-o modo da paixão; tamah-— 
o modo da esċuridão; iti—assim; tisrah—os três; sura-—semideus; 
nr-—ser humano; nãrakah-—quem está sofrendo condições infernais; 
tatra api—até mesmo lá; ekaikasah--outro; rájan—-ó rei; bhidyan- 
te-dividem-se em; gatayah-—movimentos; tridhã-—três; yadã-—-na- 
quele momento; ekaikatarah-—-um em relação ao outro; anyâbhyâm-— 
do outro; sva-bhãvah-—peculiaridade; upahanyate—desenvolve. 


TRADUÇÃO 

Segundo os diferentes modos da natureza material — o modo 
da bondade, o modo da paixão e o modo da escuridão —, há di- 
ferentes criaturas vivas, que são conhecidas como semideuses, 
seres humanos e entidades vivas infernais. Ó rei, até mesmo um 
modo específico da natureza, sendo misturado com os outros dois, 
divide-se em três, e assim cada espécie de criatura viva é influen- 
ciada pelos outros modos e também adquire as peculiaridades 
próprias a estes modos. 


SIGNIFICADO 

As entidades vivas são individualmente conduzidas por um deter- 
minado modo da natureza, mas ao mesmo tempo há muita probabi- 
lidade de serem influenciadas pelos outros dois: Em geral, todas as 
almas condicionadas que estão na prisão material recebem influência 
do modo da paixão porque cada uma delas está tentando assenhorear- 
se da natureza material para satisfazer seu desejo individual, Porém, 
apesar da participação individual do modo da: paixão, há sempre a 
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possibilidade de que os outros'modos da natureza estejam associados 
e exerçam influência. Se alguém está em boa companhia, ele pode 
desenvolver o modo da bondade, e em má companhia, ele pode de- 
senvolver o modo da escuridão ou ignorância. Nada é estereotipado. 
É possível mudar os-hábitos, cultivando boa ou má associação, e é 
preciso tornar-se bastante inteligente para discriminar entre o que é 
bom e o que é mau. A melhor associação é o serviço aos devotos do 
Senhor, e pela graça dos devotos puros do Senhor, com esta associa- 
ção a pessoa pode tornar-se o homem de qualidades mais elevadas. 
Como já vimos na vida de Srila Nárada: Muni, ele se tornou o 
principal devoto do Senhor através da simples companhia dos de- 
votos puros do Senhor. Ele nasceu como filho de uma criada e não 
sabia quem era seu pai e não tinha educação acadêmica, nem mesmo 
rudimentar. Porém, pelo simples fato de associar-se com os devotos 
e comer os restos do alimento que eles deixavam, ele desenvolveu 
aos poucos as qualidades transcendentais dos devotos. Por meio dessa 
associação, ficou evidente seu gosto em cantar e ouvir as glórias 
transcendentais do Senhor, e porque as glórias do Senhor não são 
diferentes do Senhor, ele passou a associar-se diretamente com o 
Senhor através da representação sonora. De modo semelhante, há a 
vida de Ajâmila (Sexto Canto), que era filho de um brāhmana e re- 
cebeu a necessária educação e treinamento para saber cumprir os de- 
veres de um brãhmana, mas que apesar de tudo isso, como entrou 
em contato com uma prostituta, por causa da má companhiá passou 
a-viver como um candãla da mais baixa qualidade, que é a última 
posição reservada a um ser humano: Portanto, o Bhãgavatam sempre 
recomenda 'a associação do mahat, uma grande alma, para abrir as 
portas da salvação. Associar-se com pessoas interessadas em asset 
nhorear-se do mundo material significa entrar na-região mais escura 
do inferno. Todos devem tentar elevar-se buscando associação com 
uma grande alma. Este é o caminho para a perfeição da vida. 


VERSO 42 
a A E RIR SECAR | 
gmi amaa Rn denga: tiva 


sa evedam jagad-dhatã 
bhagavan dharma-ripa-dhrk 
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pusnãti sthãpayan visvam 
tiryan-nara-surâdibhih 


sah-—Ele; eva—decerto; idam-—este; jagat-dhatã-—o mantenedor 
do Universo inteiro; bhagavan—a Personalidade de Deus; dharma- 
rūpa-dhrk—assumindo a forma dos princípios religiosos; pusnãti-— 
mantém: sthãpayan-—após estabelecer; visvam--os universos; tiryak— 
entidades vivas inferiores aos seres humanos; nara—os seres huma- 
nos; sura-âdibhih-—pelas encarnações dos semideuses. 


TRADUÇÃO 
Ele, a Personalidade de Deus, como o mantenedor de todos no 
Universo, aparece em diferentes encarnações após estabelecer a 
criação, é assim recupera todas as espécies de almas condiciona- 
das entre os seres humanos, os seres que não são humanos e os 
semideuses. 


SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus, Visnu, encara em diferen- 
tes sociedades de entidades vivas para tirá-las das garras da ilusão, 
é essas atividades do Senhor não se limitam apenas à sociedade hu- 
mana. Elé encama até mesmo como peixe, javali, árvore e muitas 
outras formas, mas as pessoas menos inteligentes que O desconhe- 
cem zombam dEle embora Ele esteja na sociedade humana como um 
ser humano: O Senhor, portanto, diz no Bhagavad-gitã (9.11): 


avajânanti mam midhã 
mânusitn tanum asritam 

param bhãvam ajânanto 
mama bhiita-mahesvaram 


Conforme já discutimos nos versos: anteriores, conclui-se que o 
Senhor nunca é um produto da criação material. Sua posição trans- 
cendental é sempre imutável. Ele é a forma de conhecimento e bem- 
aventurança eternos, e executa-Sua vontade onipotente através de 
Suas diferentes energias. Nesse caso, Ele jamais está sujeito às rea- 
ções de algum de Seus atos: Ele é transcendental a todos esses con- 
ceitos de ações e reações. Mesmo que seja visível no mundo material, 
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isto é apenas uma manifestação de Sua energia interna, pois Ele está 
acima dos conceitos bons e maus deste mundo material. No mundo 
material o peixe ou o javali podem ser considerados inferiores ao 
homem, mas quando aparece como um peixe ou um javali, o Senhor 
não está envolvido com o conceito material que os caracteriza. É por 
Sua misericórdia imotivada que Ele aparece em toda sociedade ou 
espécie de vida, mas jamais deve ser considerado um deles. Concei- 
tos existentes no mundo material, tais como: bom e mau, inferior e 
superior, importante e insignificante, são avaliações da energia ma- 
terial, e o Senhor Supremo é transcendental a todos esses conceitos. 
As palavras param bhãvam, ou natureza transcendental, jamais podem 
ser comparadas ao conceito material. Não nos devemos esquecer de 
que as potências do Senhor Onipotente são sempre as mesmas e não 
diminuem quando o Senhor assume a forma de-um animal inferior. 
Não há diferença entre'o Senhor $5 Rama, o Senhor $ri Krsnae Suas, 
encarnações como um peixe ou um javali. Ele é onipenetrante e Se 
localiza ao mesmo tempo em todo e qualquer lugar. Mas a pessoa 
tola com um pobre fundo de conhecimento e a quem falta aquela 
parar bhãvam do Senhor não pode compreender como o Senhor Su- 
premo pode assumir a forma de um homem ou de um peixe. Todos 
fazem comparações tomando como ponto de referência o seu próprio 
padrão de conhecimento, assim como o sapo que está no poço e con- 
sidera que o mar é parecido com o poço. O sapo no poço não pode 
nem, sequer imaginar como é o mar, e quando lhe falam a respeito 
da vastidão do mar, o sapo adota para si o conceito de que o mar é 
um pouco maior do que o poço. Dessa maneira, o tolo que não co- 
nhece a ciência transcendental do Senhor achará difícil compreender 
como o Senhor Visnu pode manifestar-Se igualmente em cada socie- 
dade de entidades vivas. 


VERSO 43 


aa: mfe gea: | 
Geo a me taia: 


tatah kãlâgni-rudratmã 
yat srstam idam atmanah 
sanniyacchati tat kãle 
ghananikam ivânilah 
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tatah-—depois disso, no fim; kãla-—destruição; agni—fogo; rudra- 
ãtmã-—sob a forma de Rudra; yat-—tudo o que; srstam-—criado; 
idam—tudo “isto; ãtmanah—de Si próprio; sam-—completamente; 
niyacchati—aniquila; tat kale-—no final do milênio; ghana-anikam-= 
grupos de nuvens; iva-—como aquele do; anilah-—ar. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, no final do milênio, o próprio Senhor soba forma 
de Rudra, o destruidor, aniquilará toda-a criação assim como o 
vento dispersa as nuvens. 


SIGNIFICADO 
Esta criação é mui apropriadamente comparada a nuvens. As nuvens 
são criadas ou situadas no céu, e quando se dispersam, elas perma- 
necem imanifestas no mesmo céu. De modo semelhante, a criação in- 
teira é feita pela Suprema Personalidade de Deus quando assume Sua 
forma de:Brahmā, é mantida por Ele ao assumir a forma de Visnu, 


e é destruída por Ele ao assumir a forma de Rudra, ou Siva, tudo no 
devido tempo. Esta criação, manutenção e destruição recebem no 
Bhagavad-gitã (8.19-20) a seguinte explicação primorosa: 


bhiita-grâmak sa evayam 
bhitvã bhiitvã praliyate 

rãtry-àgame 'vasah pártha 
prabhavaty ahar-âgame 


paras tasmãt tu bhãvo 'nyo 
"vyakto"vyaktat sanatanah 
yah sa sarvesu bhiitesu 


"nasyatsu na vinasyati 


A natureza do mundo material é que primeiramente ele é criado 
com muito esmero, então ele apresenta um belo desenvolvimento e 
dura uma grande quantidade de anos (superando inclusive o cálculo 
elaborado pelo maior matemático), mas depois disto ele volta a ser 
destruído durante a noite de Brahma, sem nenhuma resistência, e no 
fim da noite de Brahmã ele passa a se manifestar como uma criação, 
sujeitando-se aos mesmos princípios de manutenção e destruição. A 
alma condicionada tola que aceita este mundo temporário como uma 
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acomodação permanente deve aprender com inteligência por que essa 
criação e destruição acontecem. Os trabalhadores fruitivos no mundo 
material são muitoentusiasmados na criação ide grandes empreendi- 
mentos, grandes casas, grandes impérios, grandes indústrias e muitas 
grandes e grandes coisas, utilizando a energia e ingredientes supridos 
pelo agente material do Senhor Supremo. Com esses recursos, e às 
custas de preciosa energia, à“alma' condicionada cria, satisfaz seus 
caprichos, masmesmo contra a sua vontade, ela tem de separar-se'de 
todas as suas criações e entrar'em outra fase de vida para criar vezes 
e mais vezes. Para dar esperança a essas tolas almas'condicionadas 
que desperdiçam sua energia neste mundo material temporário, o 
Senhor informa que existe outra natureza, que tem existência eterna 
esnão passa por criações ou destruições periodicamente, e que a 'alma 
condicionada pode compreender o que ela-deve fazer, dando à sua 
valiosa energia um uso adequado. Em vez: de gastar sua energia na 
matéria, que com certeza será destruída nò devido tempo pela vonta- 
dersuprema, a alma condicionada deve utilizar sua energia no serviço 
devocional'ao Senhor para que ela possa ser transferida para a outra 
natureza, que é eterna e onde não há nascimento, nem morte, nem 
criação, nem destruição, mas ao invés disso, existe vida permanente, 
plena de conhecimento e bem-aventurança ilimitada. A criação tem- 
porária então manifesta-se e é destruída: só para dar informação à 
alma condicionada que está apegada às coisas temporárias. Também 
serve para lhe dar a oportunidade de alcançar a auto-realização, e não 
de entregar-se ao gozo dos sentidos, que é a principal meta dos tra- 
balhadores fruitivos. 


VERSO 44 


TAAA FA SATA, AR | 
Aia R t gda am: lee 


ittham-bhāvena kathito 
bhagavân bhagavattamah 
nettham-bhãvena hi param 
drastum arhanti siirayah 
1 
ittham—nèstas características; bhāvena—a`questão da criação e 
da destruição; kathitah—descrita;, bhagavān—a Personalidade de 
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Deus; bhagavat-tamah—pelos grandes transcendentalistas; na-—não; 
ittham>nisto; bhāvena—aspectos; hi—somente; param—muito glo- 
riosos; draştum—ver; arhanti—merecem; sūrayah—grandes devotos: 


TRADUÇÃO 
Os grandes transcendentalistas fazem essa descrição sobre as 
atividades da Suprema Personalidade de Deus, mas os devotos 
puros merecem ver fenômenos transcendentais mais gloriosos que 
ultrapassam estes aspectos. 


SIGNIFICADO 

O Senhor não é apenas o criador e destruidor das manifestações 
materiais de Suas diferentes energias. Ele é mais do que um mero 
criador e destruidor, pois há Seu aspecto de nanda, ou Seu aspecto 
de prazer. Só os devotos puros, e não as outras pessoas, compreen- 
dem este aspecto em que o Senhor age manifestando o prazer. o im- 
personalista fica satisfeito com a simples compreensão da influência 
onipenetránte do Senhor. Isto:chama-se percepção Brahman. Supe- 
rior ao impersonalista:é o místico que vê o Senhor situado em seu 
coração como Paramâtmã, a representação parcial. do Senhor. Mas 
existem devotos puros que através da verdadeira reciprocação: do ser- 
viço amoroso participam diretamente na potência ananda do Senhor, 
Sua potência de prazer. Em Sua morada chamada os planetas Vaikun- 
tha, que são manifestações eternas, o Senhor sempre permanece com 
Seus associados e desfruta os transcendentais serviços amorosos que 
Seus devotos puros oferecem em diferentes atitudes transcenden- 
tais. Assim, durante a manifestação da criação, os devotos puros do 
Senhor se submetem a uma prática deste serviço devocional ao Senhor 
e tiram pleno proveito da manifestação, qualificando-se a entrar no 
reino de Deus. O Bhagavad-gitã (18.55) confirma isto: 


bhaktyã mam abhijanâti 
yãvan yas casmi tattvatah 

tato mam tattvato jhatvã 
vigate tad anantaram 


Pelo desenvolvimento do serviço devocional puro; a pessoa pode 
de fato conhecer o Senhor como Ele é e assim ser treinado no genul- 
no serviço| ao Senhor e receber a permissão de entrarem diferentes 
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graus de associação direta como Senhor: A associação mais eleva- 
da e gloriosa com o Senhor torna-se possível no planeta de Goloka 
Vrndavana, onde o Senhor Krsna-Se diverte com as gopis e Seus 
animais prediletos, as vacas surabhi. Uma descrição desta terra trans- 
cendental de Krsna é dada no Brahma-sarhhita, que o Senhor Caitanya 
considera o texto mais autêntico a este respeito. 


VERSO 45 


ma ER ste retina 1 
maent i R aae 
nāsya karmani janmādau 
parasyânuvidhiyate 
kartrtva-pratisedhãrtham 
mãyayãropitam hi tat 


->ma-=nunca; asya--da criação; karmani—quando se trata de; janma- 
adau--criação e destruição; parasya-—do Supremo; anuvidhiyate—é 
assim descrito; kartrtva-—participando; pratisedha-artham-—neutrali- 
zação; mãyayã-—pela energia externa; ãropitam-—é manifestada; hi-— 
para; tat—o criador. 


TRADUÇÃO 
Não há participação direta do Senhor na criação e destruição 
do mundo material. O que se descreve nos Vedas sobre Sua inter- 


ferência direta é só para neutralizar a idéia de que a natureza 
material é o criador. 


SIGNIFICADO 

Esta é a maneira como os Vedas tratam da criação, manutenção e 
d ão do mundo material: yato vã imâni bhiitâni jâyante. yena 
jā ivanti. yat prayanty abhisarvisanti, isto é, tudo é criado por 
Brahman, depois da criação tudo é mantido por Brahman, e depois 
da aniquilação tudo é conservado em Brahman. Os materialistas gros- 
seiros sem nenhum conhecimento acerca de: Brahman, Paramãtmã 
ou Bhagavân concluem que a natureza material é a causa última da 
manifestação material, eo cientista moderno também compartilha 
desta opinião de que a natureza material é a causa última de todas 
as manifestações do mundo material. Esta noção é refutada por toda 
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a literatura védica. A filosofia vedanta menciona que Brahman é a 
fonte de toda a criação, manutenção e destruição, e o Srimad-Bhãga- 
vatam, o comentário natural sobre a filosofia vedânta, diz que janmã- 
dy asya yato 'nvayād itaratas cârthesv abhijfiah svarãt, etc. 

A matéria inerte sem dúvida é energia com potencial para intera- 
gir, mas ela não tem iniciativa própria. Portanto, o Srimad-Bhãgava- 
tam comenta o aforismo janmãdy asya, dizendo abhijfiah e svarãt, 
isto é, o Brahman Supremo não é energia inerte, mas Ele é consci» 
ência suprema e é independente. Por conseguinte, a matéria inerte 
não pode ser a causa última da criação, manutenção e destruição; do 
mundo material. Superficialmente, a natureza material parece ser à 
causa da criação, manutenção e destruição, mas o'supremo ser cons» 
ciente, a Personalidade de Deus, põe a natureza material em ação 
para que ela: possa criar. Ele-é o fundamento: de todaa «criação, 
manutenção e destruição, e confirma isto O Bhagavad-gitã (9.10): 


mayadhyaksena prakrtih 
sityate sa-carâcaram 

hetunânena kaunteya 
jagad viparivartate 


A natureza material é uma das energias do Senhor, e ela pode agir 
sob a direção do Senhor (adhyaksena). Quando o Senhor lança Seu 
olhar transcendental sobre a natureza material, só então a natureza 
material pode agir, assim como um pai entra em contato com à mãe, 
que então é capaz de conceber um filho. Embora pareça ao leigo que 
a mãe gera a criança, o homem. experiente sabe que é o pai que gera 
a criança. A natureza material, portanto, produzi asi manifestações 
móveis e inertes do mundo material depois:do contato do pai supre- 
mo, e não independentemente. Considerar a natureza material como 
a causa da criação, manutenção, etc. chama-se ““a lógica das tetas 
no pescoço do bode””. O Caitanya-caritâmria de Srila Krsnadãsa 
Kavirâja Gosvâmi descreve esta lógica de ajã-gala-stana-nyâya como 
segue (conforme explicação de Sua Divina Graça Sri Srimad Bhakti» 
siddhânta Sarasvati Gosvâmi Mahãraja): ““A natureza material, como: 
causa material, é conhecida: como: pradhãna; e como causa eficien- 
te é conhecida como mãyã. Mas como é matéria inerte, ela não é 
a-causa remota da criação”. Kaviraja Gosvâmi faz a seguinte afir- 


mação: lsi 
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ataeva krsna miila-jagat-kãrana 
prakrti—kãrana yaiche aja-gala-stana 
(Ce: Adi 5.61) 


Porque Karanãrnavasãyi Visnu é uma expansão plenária de Krsna, é 
Ele que eletrifica a matéria para pô-la em movimento. O exemplo da 
eletrificação é deveras apropriado. Um pedaço de ferro na certa não é 
fogo, mas quando está em brasa;-o ferro decerto tem a qualidade do 
fogo através de- sua capacidade dè queimar: A matéria é comparada 
ao pedaço de ferro, e-ela é eletrificada ou incandescida pelo olhar de 
Visnu ou pelo manuseio exercido pela Sua consciência suprema. É só 
por essa eletrificação que a energia da matéria se manifesta em várias 
ações e reações. Portanto, a matéria inerte não é o fator eficiente nem 
é a causa material da manifestação cósmica. Sri Kapiladeva disse: 


yatholmukãd visphulingad 
dhūmād vāpi sva-sambhavāt 
apy ātmatvenābhimatād 
yathâgnih prthag ulmukãr 
(Bhãg: 3:28:40) 


O fogo original, sua chama, suas fagulhas e sua fumaça, todos são a 
mesma coisa, pois o fogo continua sendo fogo, embora seja diferente 
da chama, a chama: seja diferente das fagulhas, e as fagulhas sejarn 
diferentes da fumaça. Em cada uma delas, a saber, nas chamas, nas 
fagulhas e na fumaça, a integridade do fogo está presente; no entanto, 
todas elas apresentam diferentes situações com diferentes gradações. A 
manifestação cósmica é comparada à fumaça porque, quando a fumaça 
passa sobre o céu, aparecem muitas formas, semelhantes a muitas ma- 
nifestações conhecidas e desconhecidas: As fagulhas são comparadas 
às entidades vivas, e as chamas são comparadas à natureza material 
(pradhãna), Deve-se saber que cada uma delas é eficiente devido ao 
simples fato de que tem qualidade igual ao fogo original. Portanto; 
todas elas, a saber, a natureza material; a manifestação cósmica e as 
entidades vivas, não passam de diferentes energias do: Senhor (o fogo). 
Portanto, aqueles que aceitam a natureza material como a causa origi- 
nalda manifestação cósmica (prakrti, à causa da criação segundo a 
filosofia sāħkhya) não chegaram à conclusão correta. A natureza mate- 
rial não tem existência autônoma sem o Senhor. Logo, preterir o Senhor 
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lógica de ajã-gala-štaña- 
Suprêmo como a causa de todas as causas é a 

nyãya, ou tentar tirar leite nas tetas:do pescoço do bode. As tetas no 
pescoço do bode podem parecer fontes de leite, mas tentar tirar leite 
dessas tetas será tolice. 


VERSO 46 


ia qem et aee Sama: | 
RA: NA ara aro rag 11261) 


ayam tu brahmanah kalpah 
savikalpa udâhrtah 

vidhih sâdhãrano yatra 
sargãh prakrta-vaikrtãh 


ayam-este processo de criação-e aniquilação; tu--mas; brahma- 
nah—de Brahmā; kalpah—um dia'seu; sa-vikalpah=juntamente com 
a duração dos universos; udahrtali—exemplificado; vidhih=princí- 
pios reguladores; sãâdhãranah-—em resumo; yatra-onde; sargah-— 
criação; prakrta-—-no caso da natureza material; vaikrtâh-—dispersão. 


TRADUÇÃO i 
Este processo de criação e aniquilação descrito em resumo nesta 
passagem é o princípio regulador vigente enquanto dura um dia 
de Brahmã. É também o princípio regulador vigente na criação 
do mahat, no qual a natureza material se dispersa. 


SIGNIFICADO x 

Existem três diferentes espécies de criação, chamadas mahā-kalpa, 
vikalpa e kalpa. Na mahã-kalpa, o Senhor assume a primeira encar- 
nação purusa, o KãranodakaSayi Visnu com todas as potências do 
mahat-tattva e os dezesseis princípios dos instrumentos e da maté- 
ria criadora. Os intrumentos criadores são onze, os ingredientes são 
cinco, e todos eles são produtos do mahat, ou © ego materialista. 
Estas criações que o Senhor realiza em Seu aspecto de Karanodaka- 
$ayi Visnu chamam-se mahã-kalpa: A criação de Brahmã ea disper- 
são dos ingredientes materiais chamam-se vikalpa, e a criação que 
Brahmã executa em cada dia de sua vida chama-se kalpa. Portanto, 
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cada dia de Brahmã chama-se uma kalpa, e tomando como referência 
os dias de Brahmã, existem trinta kalpas. Quanto a isto; o Bha- 
gavad-gitã (8.17) dá também a seguinte confirmação: 


sahasra-yuga-paryantam 
ahar yad brahmano viduh 
rãtim yuga-sahasrântãâm 
te "ho-rãtra-vido janah 


No sistema planetário superior, a duração de um dia e uma noite 
completos é igual a um ano inteiro desta Terra. Isto é aceito até 
mesmo pelo cientista moderno e confirmado pelos astronautas. De 
modo semelhante, na região dos sistemas planetários mais superiores, 
a duração do dia e da noite é maior do que nos planetas celestiais. 
Calculam-se as quatro yugas em termos dos calendários celestiais e 
nesse aspecto existem doze mil anos em termos dos planetas celes- 
tiais. Isto'se chama divya-yuga, e mil divya-yugas perfazem um dia 


de Brahmã.'A criação durante-o dia de Brahmã chama-se kalpa, e a 
criação de Brahmã chama-se vikalpa. Quando à respiração de Mahã- 
Vişņu produz as vikalpas, isto 'se-chama uma mahã-kalpa. Existem 
ciclos regulares e sistemáticos destas mahã-kalpas, vikalpas e kalpas. 
Para a pergunta que Mahãraja Pariksit fez a respeito delas, $ukadeva 
Gosvâmi formula a resposta no Prabhisa-khanda do Skanda Purâna. 


Elas são as seguintes: n 


prathamah sveta-kalpas ca 
dvitiyo nila-lohitah 
vamadevas trtiyas tu 
fato 'gãthântaro "parah 


rauravah paficamah proktah 
sasthah prâna iti smrtah 

saptamo "tha brhat-kalpah 
kandarpo 'stama ucyate 


sadyotha navamah kalpa 
isãno dasamah smrtah 
dhyãna ekadasah proktas 
tathã sãrasvato 'parah 
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trayodasa udânas tu 
garudo 'tha caturdasah 

kaurmah paficadaso jneyah 
paurnamãsi prajâpateh 


sodaso nãrasirnhas tu 

| samādhis titato parahzy yt 

Āāgneyo visnujah saurah 
soma-kalpas tato "parah 


dvavimso bhavanah proktah 
supumãn iti caparah 

vaikunthas cârstisas tadvad 
vali-kalpas tato “parah 


saptavithso “tha vairajo 
gauri-kalpas tathaparah 


mãhesvaras tathã proktas 
tripuro yatra ghátitah 
pitr-kalpas tathã cânte 
yah kuhür brahmanah smrtā 


rtanto, as trinta kalpas de Brahma são; (1) Sveta-kalpa; (2) Nila- 
ii (3) Vamadeva; (4) Gathântara; (5) Raurava; (6) Prâna; (7) 
Brhat-kalpa; (8) Kandarpa; (9) Sadyotha; (10) Isâna; (a) o 
(12) Sarasvata; (13) Udâna; (14) Garuda; (15) Kaurma; (16) À es 
siha; (17) Samãdhi; (18) Agneya; (19) Visnuja; (20) Saura; G ) 
Soma-kalpa; (22) Bhâvana; (23) Supuma; (24) Vaikuntha; (25) aa 
(26) Vali-kalpa: (27) Vairája; (28) Gauri-kalpa; (29) Mahesvara; (30) 

per 
per são apenas os dias de Brahmã, e ele tem de viver meses € 
anos até completar cem anos, logo, podemos apenas imaginar quantas 
criações existem só nas kalpas.'E depois ainda há as vikalpas, que 
são geradas pela respiração do Mahã-Visnu, como afirma o so 3 
samhitã (yasyaika-nigvasita-kalam athâvalambya Jjivanti loma-vil aj 
jagad-anda-nathah). Os Brahmãs vivem apenas durante o peca É 
respiração de Mahã=Visnu- Assim a exalação ea inalação de Vism 
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são mahã-kalpas, e todas estas se devem à Suprema Personalidade 
de Deus, pois nenhuma outra'pessoa é o senhor de todas as criações. 


VERSO 47 


TRAD o TR eq | 
TA RGE CT e SO III 


parimânam ca kalasya 
kalpa-laksana-vigraham 

yathã purastãd vyakhyãsye 
pãdmarm kalpam atho Srnu 


parimãânam-—medida; ca--também; kãlasya-—do tempo; kalpa— 
um dia de Brahmã; laksana—sintomas; vigraham-—forma; yathãa-— 
tanto quanto; purastãt-—futuramente; vyãkhyãsye—será explicada; 
pâdmam-—chamada Pâdma; kalpam—a duração de um dia; atho— 
assim; Srmu-—ouve só. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, oportunamente explicarei a medida do tempo em seus 
aspectos grosseiro e sutil com os sintomas específicos de cada um, 
mas por enquanto deixa-me explicar-te a Pâdma-kalpa. 


SIGNIFICADO 

A atual! duração da kalpa de Brahmã' chama-se Varâha-kalpa ou 
Svetavarâha-kalpa porque a encarnação do Senhor como Varãha acon- 
teceu" durante a criação de Brahmã, que nasceu do lótus: que brotou 
do abdômen de Visnu. Portanto, esta Varaha-kalpa é também chama- 
dade Padmia-kalpa, 'e comprovam isto acaryas como Jiva Gosvâmi 
bem como Visvanátha Cakravarti Thakura, seguindo a mesma linha 
do primeiro comentador, Svâmi Sridhara. Logo, não existe contradi- 
ção entre a Varâha'e a Pâdma-kalpa'de Brahmã. 


VERSO 48 
CR sm 
A ATA O AT 1 
ER a Rb 
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Saunaka uvãca 
yad āha no bhavān sūta 
kşattā bhāgavatottamah 
cacãra tirthâni bhuvas 
tyaktvã bandhiin sudustyajan 


Saunakah uvâca-—Sri Saunaka Muni disse; yat—como; aha-—dis, 
seste; nah-—para nós; bhavân—tu; sūta—ó Sūta; kgattã-—Vidura; 
bhãgavata-uttamah—um dos principais devotos do Senhor; Sana 
ra-—praticou; tirthâni-—lugares de peregrinação; bhuvak-—na Terra; 
tyaktva-—deixando: de lado; bandhiin—todos os parentes; su-dustya- 
jān—muito difícil de abandonar. 


TRADUÇÃO ae ng 
Saunaka Rsi, depois de ouvir tudo sobre a criação, dirigiu a 
same perguntas a respeito de Vidura, pois Sita Gosvâmi 
já o havia informado como Vidura saíra do lar, deixando de lado 


todos os seus parentes, que dificilmente podiam ser abandonados. 


SIGNIFICADO o 
$ is ansi aber 
Os ysisiencabeçados por Saunaka estavam mais ansiosos para s 
a respeito de Vidura, que se encontrou com Maitreya R$i enquanto 
viajava para os lugares de peregrinação do mundo. 


VERSOS 49-50 


aguarde dsa: 

aa A WAAT elles!) 
aaka Aaaa l 

mi q ft ioll 


kşattuh kauśāraves tasya 
sarvãdo 'dhyâtma-sarmsritah 

yad vã sa bhagavârs tasmai 
prstas tattvam uvãca ha 


briihi nas tad idam saumya 
vidurasya vicestitam 
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bandhu-tyãga-nimittam ca 
yathaivāgatavān punah 


ksattuh—de Vidura; kausãraveh-—bem como de Maitreya; tasya— 
deles; sarnvâdah-—notícias; adhyãtma-—com referência ao conheci- 
mento transcendental; sarasritah-—cheio de; yat-—que; va—tudo o 
mais; sah-<ele; bhagavan—Sua Graça; tasmai—a ele; prstah-—per- 
guntou; tartvam—a verdade; uvãca-—respondeu; ha--no' passado; 
briihi—por favor, dize; nah-—a nós; tat-=esses assuntos; idam-—aqui; 
saumya-—ó pessoa gentil; vidurasya---de Vidura; vicestitam-=ativi- 
dades; bandhu-tyãga-—renunciando aos amigos; nimittam-—a causa 
de; ca—também; yathã—como; eva-=também; ãgatavan--voltou; 
punah-—outra vez (para casa). 


TRADUÇÃO 

Saunaka R$i disse: Por favor, transmite para nós os assuntos 
que foram comentados entre Vidura e Maitreya; que falaram de 
temas transcendentais, e as perguntas de Vidura respondidas por 
Maitreya. Por favor, informa-nos a razão pela qual Vidura aban- 
donou os laços com os membros de sua família, e por que tornou 
avir para casa, Também deixa-nos conhecer as atividades de Vi- 
dura enquanto ele estava nos lugares de peregrinação. 


SIGNIFICADO 

Sri Súita Gosvâmi estava narrando os tópicos da criação e destrui- 
ção do mundo material, mas parece que os rsis encabeçados por 
Saunaka estavam mais inclinados a ouvir assantos transcendentais, 
que são superiores ao nível físico; Existem duas classes de homens, 
a saber, aqueles muito afeitos ao corpo grosseiro e ao mundo mate- 
rial, e outros, no nível superior, que estão mais interessados no 
conhecimento) transcendental. O" Srimad-Bhãgavatam facilita a vida 
de todos, tanto do materialista quanto do transcendentalista. Ouvindo 
o Srimad-Bhãgavatam descrever às gloriosas atividades do Senhor 
no mundo material e 'no mundo transcendental, os homens podem 
conseguir o mesmo benefício. Os materialistas estão mais interessa- 
dos nas leis físicas e nos processos que:regem o seu funcionamento, 
e vêem maravilhas nesses encantos. Às vezes, por causa dos encantos 
físicos, eles se esquecem “das glórias do Senhor. Eles devem saber 
definitivamente que as atividades físicas e suas maravilhas são todas 
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iniciadas pelo Senhor. Não é através de uma lei física cega, que a 
rosa no jardim vai tomando sua forma e:cor para se tornar bela e 
doce, embora alguém possa ter esta impressão. Por trás desta lei fí- 
sica, está:o comando- exercido; pela consciência completa, 0 Senhor 
Supremo, do contrário as: coisas:não poderiam tomar forma tão sis» 
tematicamente. O.artista desenha:uma rosa com muito primor €:com 
toda a atenção e senso artístico, e no entanto o desenho não sai tão 
perfeito como a rosa verdadeira. Se é este o fato, como podemos 
dizer que a rosa verdadeira tomou sua forma sem que uma inteligên- 
cia estivesse por trás da beleza? Esta espécie de conclusão se deve a 
um pobre fundo de conhecimento. Através dessa descrição da criação 
eida aniquilação, todos devem ficar sabendo que a consciência su- 
prema, sendo onipresente, pode cuidar de tudo com perfeita atenção. 
Esta é uma prova da onipresença do Senhor Supremo. Entretanto, 
certas pessoas, ainda mais tolas que os materialistas grosseiros, ale- 
gam ser transcendentalistas e alegam ter essa consciência suprema € 
onipenetrante, mas-não apresentam nenhuma prova. Essas pessoas 
tolas-não podem saber o que se passa atrás da, parede, vizinha, todas 
via, estão falsamente orgulhosas, achando que possuem à consciência 
cósmica onipenetrante da Pessoa Suprema: Para elas também, ouvir 
o Srimad-Bhãgavatam-é de grande ajuda, Isto abrirá seus olhos para 
que elas possam ver que com a simples alegação de ter consciência 
suprema, a pessoa não fica supremamente consciente. Ela precisa 
provar no mundo físico que tem essa consciência suprema. Entretan- 
to, os rsis de Naimisãranya estavam acima-dos. materialistas grosseiros 
e dos falsos transcendentalistas,/e- por isso estavam sempre ansiosos 
para de fato conhecer a verdade, nos: tópicos transcendentais como 
são comentados pelas autoridades, 


VERSO 51 
qq sas 
qm a A A 
aasin a a: g: RI 
sūta uvāca 
rājñā pariksitã prsto 
yad avocan maha-munih 
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tad vo 'bhidhasye $rnuta 
rãjfiah prasnânusãratah 





sitah uvãca--Sri Súta Gosvami respondeu; ri -—pelo rei; parik- 
sitã-—por Pariksit; prstah—conforme perguntado; yat-—que; avocat-— 
falou; mahã-munih-—o grande sábio; tat--a mesma coisa; vah--para 
vós; abhidhasye—explicarei; srnuta-=por favor, ouvi; rãjfiah-—pelo 
rei; prasna-—pergunta; anusãratah-—de acordo com. 


y TRADUÇÃO 

Srī Sūta Gosvāmī explicou: Passarei agora a explicar-vos os 
mesmos assuntos que o grande sábio explicou enquanto respondia 
às perguntas do rei Pariksit. Por favor, ouvi-os com atenção. 


SIGNIFICADO 

Qualquer questão apresentada deve ser respondida, citando a auto- 
ridade; e-isto satisfaz o grupo mais sensato. Este é o sistema usado 
também no tribunal de justiça. O melhor advogado baseia-se nas 
evidências de julgamentos passados ocorridos no tribunal sem se 
preocupar muito em estabelecer seu caso. Isto se chama o sistema 
paramparã, e as autoridades eruditas o seguem sem inventar inter- 
pretações imprestáveis. 


isvarah paramah krsnah 
sac-cid-ananda-vigrahah 
anãdir àdir govindah 
sarva-kãrana-kãranam 
(Brahma-samhitã 5.1) 


Obedeçamos todos ao Senhor Supremo, cuja mão está em tudo, 


sem exceção. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Segundo 
Canto, Décimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O Bhãga- 
vatam é a resposta a todas as perguntas”. 


FIM DO SEGUNDO CANTO 





